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भूमिका 


... - सनाथ कौन है. और अनाथ कौन है, इस. बात का संघार में 
बढ़ा विवाद रहा करता है । इस विषय में भिन्न-भिन्न लोग अपनी 
सम्मत्ति अलग अलग बताते हैं | कोई घनवान को सनाथ बताता 
है, धन हीन को अनाथ कह्दता दै कोई पुत्र कलन्न वाले को 
सनाथ मानता दे व जिसके ये नहीं हैं, उसे अनाथ सममता हे 
क्षौर कोई शारीरिक बलसम्पन्न को सनाथ समता है, रोगी, 
शक्तिह्दीन लोग उसकी दृष्टि में अनाथ हैं । इस प्रकार इंस विषय 
झे 'जितने मुद्द उतनी बातें? कहावत चरिताथ द्वोती है . लेकिन 
बास्‍्तव में सनाथ कौन हे ओर कोन अनाथ है. इस बात के 
* निणाय के समीप पहुँचना जन साधारण के लिए बहुत कठिन 


(४२ ) 


है।इस बात का निणंय तो कोई ऐसा महापुरुष ही कर 
सकता हे. जो राग द्वेष त्याग चुका हा या उस मार्ग का उम्र 
पथिक हा, महामुनि सनाथी, ऐसे हो सह्दा-पुरुष थे। इस 
विषय में उन्होंने जो मन्तठ्य प्रकट क्रिया-पतनाथ कौन है ओर 
अनाथ कोन है इसका-जो निणय दिया, वह किसी भी दृष्टि से 
ओर किसी को भी अमान्य नहीं हो सक्ता। महामुनि सताथी 


द्वारा दिया गया निणंय, श्री उत्तराध्ययन द्रत्र के २० वें धअध्य- 
यन में है । 


श्रीमब्जे्ाचाय पूज्य श्री १००८ श्री जवाहिरलालजी महाराज 
ने बीकानेर राजकोट आदि चातुर्मास में श्री उत्तराध्ययन सूत्र के 
२० वें अध्ययन में उल्लिखित महामुनि सनाथी द्वारा दिये गये 
सनाथ-अनाथ-निणेय की विस्तृत व्याख्या की थी, जिसे 
ने संप्रह कराया था और जो अब पुस्तक रूप म आपके कर 
कमलों में है . हमें आशा है कि यह पुस्तक संसार में उपस्थित 
जनाथ-अनाथ विषयक विवाद फो मिटा कर भव्यजञनों को 
कल्याण-मार्ग की ओर अग्रसर करते में सहायक होगी । 


इस सण्ठल 


पूज्य श्रो के व्याख्यान सें से निकत्ते हुए साहित्य से लाभ 
उठा सकें, इस बात को दृष्टि में रख कर प्रथमाबृति भद्रास निवास्री 
श्रीमान सेठ पूनभचन्दजी ताराचन्दजी गेल्नड़ा ने 
छपाई कागज आदि लागत का आधा खच्चे अपने प.स से प्रदान 
करके यह पुस्तक आधे मल्य में ही बंटवाई थी 


! मण्डल, गेलड़ाजी 
की इस उदारता का अभिनन्दन करता है, और आशा करता हे 


इस पुस्तक की 


( हे ) 
कि समाज के अन्य सज्जन भी गेलडाजी कीं उदाग्ता का अनु- 
करण करके जनसाधारण को ऐसे उत्तम सांहेत्य का लाभ पहूँ- 
चाने में सहायता करेंगे। 
प्रथम संस्करण की प्रतियां बिक जाने के कारण, बहुत समय 
से इस पुस्तक की मांग चल्ली आ रही है किन्तु गत समय में 
कागज एव प्रेस आदि की असुविधा के कारण द्वितीया वृति 
प्रशाशित नहीं करा सके । अब्र जनता को मांग से प्रेर्ति होकर 
यह द्वितीयादुति ल्ञागत मात्र मूल्य में आपके कर कपलों में 
पहुँचायी जा रही है । 
चर्गीय पूज्य श्री जवाहरलालजी म० इस युग में एक समथ 

युग प्रवर्तक एवं प्रभावशाली आचाय हा गये हैं। उन्होंने अपनी 
ओजम्ची वाणी के द्वाग सिद्धान्तों का मम खोलकर जनता के 
सामने रखा है ! समाज का अहोमाग्य है कि यद्यपि वे महापुरुष 
इस असार संसार में भोतिक शरीर से आज विद्यमान नहीं हैं 
किन्तु उनका यशः शरीर हमारे च्रीच मौजूद है | मण्डल के काय 
कुशल एवं सफपयज्ञ नेताओं ने ५वं सभ्यों ने पूज्य श्री के 
व्याख्यानों का सग्रह करवा कर यह एक जन कल्याणकारी कास 
किया है । स्वर्गीय पृज्य के व्याख्यानों में अभी तक लगभग ४० 

पुस्तकें तैयार हो चुकी हैँ तथा अभी भी काफी साहित्य तैथार हो 

सकता है | ह 

यह सनाथ अनाथ निणय का ट्वित्तीय संस्करण है | इसे प्रथमा- 

वृति से संशोधन एवं परिवत्तन किया गया है। फिर भी दृष्टि दोष 
से कोई भूल रद्दी हो तो सुज़्वाचकजन सुधार लें। यद्द बात स्मरण 


(५ ४) 


में रखी जाय कि पृज्य श्री के प्रवचन साधु भाषा मे ही होते 
थे । संग्राहक, संपादक या संशोधक से कोई भाव उलट गये हों तो 
यह दोष हमारा ही है। जनहित एवं समान कल्याण को दृष्टि 
में रस्त कर इसकी कीमत ल्ञागत मात्र रखी थी। किए भ मसडल्त के 

आधघ सेवक थेली सेंट क' शअर्पण की हुई रकम में से मदद 

दिलाकर इसे श्रद्ध मूल्य में वितरण कराई है । 


ड़ भवदीय-- 
श्री जैन हितेच्छु 
भर वक्र मंडल जानमल तल्ेरा हीर 
शा सुजानमल तलेरा दीरात्ाल नादेचा 


रतलाम (मालवा) सेक्र टरी प्र सीडन्ट 


सनाथ-अनाथ निर्णय 


सनाथी श्राणक सम्बाद । 


सार का कोई भी प्राणी, अनाथ रहने या अनाथ 
बनने की इच्छा नहीं रखता। सभी लोग सनाथ 
रहना चाहते हैं। यदि किसी मनुष्य को, अनाथ कह दिंया 
जावे, तो बह इसे घोर दुःख एंवम अपसान को बात मानेगा। 
इससे प्रकट है, कि अंनाथता बुरी है, जिसे कोई नहीं चाहता । 
इसके विपरीत सनाथता को सब पसन्द करते हैं, सनाथता से 
कोई भी घृणा नहीं करता लेकिन - देखना यह - है कि सनाथता 
और अनाथता कहते किसे हैं ९ .. . . ., मु 
. संसार के लोग, अपने पर किसी रक्तक,सह/यक एवम्‌ कृपा . 
करने वाले का न होना अनाथता में मानते हैं। कोई पुरुष- 


सनाथ-अनाथ' निर्णय दर 
० अपाथ निशय 


विशेष, जिसका रक्षक नहीं है, कोई सगे सम्बन्धी एवम्‌ मित्र 
परिजन जिसकी सहायता करनेवाले नहीं हैं, और जो किसी 
व्यक्ति या जन-समूह का ऋपापात्र नहीं है, सांसारिक लोग उस 
प्राणी को अनाथ कहते हैं | इसके विपरीत जिस प्राणी का कोई 
व्यक्ति विशेष रक्षक है, जिसको किसी की सहायता प्राप्त है और 
जिस पर कृपा करनेवाले सोजूद हैं, वह प्राणी सनाथ साना 
जाता है। सनाथता और अनाथता का यह श्रथं, सांसारिक 
लोगों की दृष्टि से है, अनाथता और सनाथता की यह परिभाषा, 

धर्म से दूर पड़े हुए लोग करते हैं, लेकिन वास्तव में अनाथता 
ओर सनाथता की परिभाषा, छुछ और ही है। अनाथता किसे 

कहते हैं और सनाथता किसे कहते हैं, यह्‌ बात भहानिम्नन्थ 

सनाथी ने महाराजा श्रेणिक को वताई थी । महासुनि सनाथी, 

केबल परिभाषा बताकर ही नहीं रह ग 
उन्होंने, अनाथता को नष्ट करने नम सनाथ बनने का अनुभूत 
उपाय भी बताया था और यह भी बताया था, कि गई हुई 
_अनाथता फिर किस प्रकार एकम्‌ किन कारणों से आजाती है, 
ओर प्राप्त सनाथता किस प्रकार 
जाती है। शाखकारों की कृपा से, 


गया उक्त प्रकार का वर्णन, 
में सुरक्षित है| 


ये, किन्तु इसके साथ ही 


तथा किन कारणों से चत्नी ह 
सहामुनि सनाथी हारा किया 
उत्तराध्ययन्न सूत्र के २० के अध्याय 


३ _सनाथ-अनाथ निर्णय 


. भहामुनि सनाथी द्वारा किये गये बणन का प्रारम्भ, शास्र- 
कारों ने उत्तराध्ययन सूत्र में इस प्रकार किया है--- 


सिद्धाएं नमो किच्चा संजयाणं च भाव । 
अत्थधम्मगतिं तेच्च॑ अरुपिद्धि सुणेह में ॥ ?॥ 


भावार्थ--सिद्ध और संयति को भाव-पूर्वक नमस्कार करके 
अर्थ ओर धर्म का सत्य स्वरूप बताने के लिये शाख्र-या शिक्षा- 
को कहता हूँ, उसे सुनिये । 


इस क्रथा को कहनेवाले वक्ता, श्री सुधर्मा स्वामी--जो भग- 
वान महावीर के पद्चमगणधर ओर पढ्ट शिष्य थे--हैं और शोता, 
श्री जम्बू स्वामी हैं | इन दोनों महानुभाव का परस्पर गुरु-शिष्य 
का सम्बन्ध है। श्री सुधर्मा स्वामी ने श्री जम्बू स्वामी से कहा 
है, कि अथे ओर धर्म की ओर गति करानेवाली शिक्षा में 
सिद्ध और संयति को नमस्कार करके कहता हूँ, तुम ध्यान 
देकर सुनो। ह 


, सिद्ध और संयति को नसस्कार करके, वक्ता महोदय ने, 
कथा का मंगलाचरण किया है। प्रत्येक शुभकाय्ये में मंगला- 
चरण करना, एक आवश्यक कत्त व्य माना जाता है। मंगलाचरण 
के पश्चात्‌ वक्ता महोदय ने, श्रोतों महोदय को, शिक्षा श्रवण 
करने के लिए सावधान रहने की सूचना दी हैं। 


श्री सुधा स्वामी छारा किये गये मंगलाचरण पर से यह 


सनाथ-अनाथ निर्णय श 


हे 4 २५ < गा कपूर ३ कद प्‌ ब्लाक गे 
प्रश्न होता है, कि सुधर्मा स्वामी ने, मंगलाचरण में सिद्ध श्रौर 
संयत्ति को ही नमस्कार क्‍यों किया ? अरिहन्त आाचाय एम 
उपाध्याय को नमस्कार क्‍यों नहीं किया ? 


इस प्रश्न का उत्तर यह है, कि सिद्ध आर संयति की नम- 
स्कार करने से अरिहन्त आचार्य्य ओर उपाध्याय को भी नमस्कार 
हो जाता है। अरिहन्त की गणना सिद्ध में भी हो सकती हे 
ओर साधुओं में भी | रहे आचाय्य और उपाध्याय आचायय 
ओर उपाध्याय तो साधु ही हूं, इसलिए इनकी गणता साधुओं में 
होना स्वाभाविक है | 


मंगलाचरण करके एवम श्रोता महोदय को सावधानी से 
श्रवण करने के लिए सूचना देकर, श्री सुधर्मा स्वामी कहने लगे- 


पभूयरयणर राया सेणिओओं सयहाहियों । 
विहार जत्' निज्जाओ मंडिकृच्छिसि चेहए ॥ रे ॥ 


भावार्थ--बहुत्त रत्नों का धारण करनेवाला अथवा बहुत 
रत्नों का स्वामी, सगधांधिप राजा श्रेणिक, क्रीड़ा के लिए निकला 
ओर मण्डिकुक्ष नाम के बाग में आया | 


श्रीसुधर्मा स्वासी ने, धर्म की ओर गति करने का सच्चा 
उपाय, इस कथा हारा बतल्ञाना प्रारम्भ किया। प्रत्येक कथा 
, 5 मारम्स से, कथा के पात्र व स्थान आदि का परिचय देना 
आवश्यक है | इस कंथा के दो पांत्र हैं, एक महाराजा ओशिक 


. सनाथ-अनाथ निणेय 


ओर दूसरे महाम्रुनि सनाथी | उक्त गाथा में, वक्ता महोदय ने 
कथा के एक पात्र महाराजा श्रेणिक का परिचय दिया, कि वह 
मगध देश का राजा.ओरर बहुत से, रस्नों का स्वामी था, यानी 
सम्पत्तिशाली था। राज़ा श्रेशणक का परिचय देकर, वक्ता 
महोदय ने, कथा का प्रसंग बतलाया है, कि यह कथा किन 
प्रसंगों के कारण बनी। इसके . लिए' कहा. है, कि वंह' राजा 
श्र णिक विहार-मनो विनोद-के' लिए निकलकर मर्स्डिकुक्ष नोम 
के उद्यान (बाग ) में आया। अथात्‌ इस वरणान का स्थान, 
मंण्डिकुक्ष उद्यान था | वह उज्ययान केसा था, इसके लिए 
सुधमा स्वामी कहते हैँ-- 


नाणा दुम लथा श्ण्णं नाणएा पविखनिसेवियं | 
नाणा कसम संछन्न॑ उज्जाणं नंदणोवनं || २ ॥| 


भावार्थ--अंनेक प्रकार के वृत्त ओर ल्ताओं खे भरा हुआ 
वह उद्यान अनेक प्रकार के पुष्पों खे नन्‍्दनवंन के समान सुशों 
मभित था। अनेक प्रकार के पक्षी उस बागं में निद्वांस करते थे | 

इस प्रकोर बाग की रुन्दरता का वरणनं करके श्री सुधर्मा 
स्वामी कहने लगे-- 


तत्यं सो पासई साहं संजय सुसंमाहिय॑ । 
2८निसन्न॑ रुवखमलम्मसि सुकुमालं सुहोश्य ॥ ४॥ 


भावा५-- राजा श्रेशिक ने, +स बाग में एक चृक्ष के नीचे 


सनाध-अनाथ निर्णय धर 
समाधि युक्त निश्चल बैठे हुए एक साधु को देखा, जिनका शरीर 
सुकुमार एवम भोग भोगने योग्य था । 


तस्स रूव॑ त पापित्ता राइणों तमि संजए । 


ध्् 


अच्चंत परमो आसी अउलो रूवविम्हओं ॥ ५ ॥ 


भावार्थ--उन साधु के उक्ृष्ट ओर अनुपम रूप को देख कर 
राजा श्रेणिक को बहुत आश्चय्य हुआ | 


किसी विशेप-जेसी कि देखी या सुनी न हो, ऐसी-वस्तु या 
बात के देखने सुनने परही आश्चर्य होता द्वे। सामान्य वस्तु 
या वात के देखने सुनने पर आश्वय नहीं होता। यदि इन 
मुनि का रूप साधारण होता, तो राजा श्रेणिक को आश्चये न 
होता | क्योंकि वह स्वयं भी बहुत सुन्दर था। उसंके रूप 
को देख कर, कई साध्विये, चेलना रानी के भाग्य की-ऐसा सुन्द्र 
पति पाने के कारणु-प्रशंसा करती थीं, तथा अपने तप संयम के 
फल स्वरूप, दूसरे भव में ऐसा ही सुन्दर पति मिलने की इच्छा 
करती थीं। जिस राजा श्रणिक के रूप॑-की कई साध्वियें भी 
सराहना करती थीं, वह राजा श्रेणिक मुनि के रूप को देख 
कर आश्चर्य करने लगा, इससे प्रकट है कि वे सुनि अनुपम 
सुन्दर थे। राजा श्रेणिक ने, यदि किसी दूसरे को उन.मुनि 
के समान सुन्दर देखा होता, तो डसे आश्चाय न होता क्योंकि फिर 
उसके लिये मुनि का रूप अप्रतिम्त न रहता-म्रासान्य हो जाता । 


छः - सनाथ-अनांथ निर्णय 
- « शजा श्रेणिक, साश्दर्य.विचारने लगा, - कि मैं. इस बाग में 
मी ० े लेकिन: 3 ट 7 ; ०.28 हि 
: प्रायः आया ही करता हूँ, लेकिन आज झुन के बैठने से यह बाग 
लय जट है ह हज कोड शलर 27682 हू ! 5 
. जैसा. मनोहर हो गया है, वैसा मनोहर आज तक ओर कभी न 
: था जॉन पड़ता दै, “कि जिस प्रकार. चंद्रमा, तांरों को आलो- 
कित करता है, और चन्द्रमा प्रदत्त आलोक से तारेगण भी 
ह प्रकाशित हो : उठते हैं, उसी प्रकार ये. भी बाग के वृक्षादि 
. को सौन्दर्य प्रदान कर रहे हैं और मुनि प्रदत्त सौन्दर्य से बाग. 
: /भी रम्य तथां मनोहर हो गया है।.. इन.मुनि के रूप-की समता 
: करने में इन्द्रादि का रूप. भी समर्थ नहीं हो सकता।. 52 
«मुनि के रूप से आश्चर्य चकिते बनों हुआ राजा भ्रेणिक 
.  मनमें कहने लगो-+ 224 0 5 मा 


: « “अहो वंरणों अंहो रूव॑ अज्स्त सोमया | + : 
: अहो खंती अंहो मुत्ती अहो भोग असंगया ॥|. $ 
: भावार्थ--अहा ! इन आये का बण (रुग) कसा है। इनका - 
रूप कैसा है ! कैसी सरलता एवं शीतल्ता दै ! केसी क्षमा है !. 
कैसी निरलोमता है. ! और भोगों से कैसी निरएहंता 4:40 कह आओ 
व्यागनें लायक बुरै कामों को त्याग. कर; उन कामों से बचे 
है न्ने 2 ट ( न] ड्टं | शः ४3] 
रहने वाले को, आय कहते हैं। यह हुआ. आय शब्द का 
समुचय अर्थ । फिर जो जिस विषय के त्यागने योग्य बुरे कार्यों 
को त्याग कर; उन चुरे कार्यों से बचा . रहता है, उसे उसी विषय 


सनाथ-अनाथ निर्णय के 
पथ अनाथ निशय 


का आये कहते हैँ। जैसे घर्म-आरय, देश -आय, समाज-आर्य 
आदि। राजा श्रेणिक ने, उन मुनि को आर्य माना, इससे 
यह तो प्रकर है,कि राजा श्रेणिक--दुविपय्-भोग, लोस अक्षमा, 
वख्चकता आदि ट्यागने योग्य हैं, ऐसा जानता था, और इनके 
त्यागनेबाले को प्रतिष्ठा की दृष्टि से देखता था । 


चण का अर्थ है, संग। रंग में सी आकर्षण होता हे। 
अच्छा रंग, हर॒य को अपनी ओर खींच ही लेता है | मनुष्य 
शझच्छा याबुरा रंग, शरीर के काले गोरे के भेद से नहीं 
होता, किन्तु सदाचार और हुराचार के भेद से होता है। सद्ा- 
चार पालन से, शरीर पर एक विशेष प्रकार का उत्कृष्ट रंग 
निरखता है, जो दर्शक को आकरषित किये बिना नहीं रहता। 
डुराचारी का चर्ण इसके विपरीत होता है। अनेक वर्राभूषण 
धारण करने, एवं ऋत्रिम उपायों से अच्छा रंगः बनाने की चेष्टा 
करने पर भी दुराचारी के शरीर का रंग, दशक को अपनी ओर 
आकर्षित करने में असमूर्थ रहता है । 


रूप का अथे, आकृति की सुन्दरता है। दूसरे को आकर्षित 


करने वाला, दूसरे के हृदय पर अपना प्रभाव डालने वाला रूप 


ही, वास्तविक रूप है | 


सरलता, क्षमा और निर्तोमता भी चेहरे पर स्पष्ट दिखाई 
पड़ती है। विवेकबाने की दृष्टि में, सरल और कपठी क्षमाशील 


हक :- - संनाथ-अनाथः निशाय 


| ओर - क्रोधी, निर्लोभी -ओर लोभी छिपे .. नहीं रहते | चंतुर 
मनुष्य किसी को देखते ही जाने लेता हे, कि यह कैसा है। . 


: *' किसी रागी मनुष्य को) अपनी.राग वाली वस्तु--वा जिस 
पर यग है, उस मनुष्य-कों देंख कर .उसे अच्छा मानना स्वाभा- 
बिक है, लेकिन ऐसे, मनुष्य छवारा अच्छा माने जाने के कारण, 
बह अच्छा माना गया व्यक्ति यो पदार्थ वास्तव में”. अच्छा 

ही है, यह नहीं कहा जा सकता । क्योंकि बह राग रखंनेवाला, उस 
पदाथ.या व्यक्ति से राग होने के कारणं ही इसे अच्छी मान रहों: 
है, न कि उसंक़ी .वासंतथिंक अँच्छाई के कारण । उदाहरण के 
लिए सूअर, विध्ठा को अच्छा, मानता है, लेकिन “विष्ठा अच्छी 
वस्तु है, यह. बात कीई रंवीकॉरं न करेगा सूअर को विष्ठा से 
राग है, इसी कारण वह विष्ठा को अच्छा सन रहा है | वास्तव 
में उसमें भक्त करने योग्य अच्छाई नहीं है। थम 


0 32 व 
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राजा श्रेणिक को यदि मुनि खे रा होता ओर इस कारण 

चह मुनि के वर्ण रूप को अच्छा मानता, तब तो बात ही दूसरी 

थी, लेकिन राजा को इन मुनि से राग नहीं है। राजों श्रेणिक 

स्वर भी सुन्दर थां, ओर बंखालंकार ' भी पहने हुंएं था, लेकिन 
उन मंनि के शरीर पर कोई बंखे भी रहा होगा, या ना रह्ाही गा 
ऐसा होते हुए;भी राजा को वे: मुंति आशंवर्थ कारी सुन्दर प्रतीत हुए; - 

इससे.प्रकट है कि उन सुनि का:स्वाभाविक.रूप ही अलुपस था ,। 


6 आय पक 28, 7५ 2 787 
सनाथ- अनाथ निशय्‌ श्च् 


“ रूप रंग में भी ऐसा आकर्षण होता दे, कि आकर्षित व्यक्ति 
अपने आप कोईही भलाजाता है। कहां जाता दै, कि एक बार 
गोकुल की गोपियां किसी स्थान विशेष पर दीपक जलाने गई 
थीं। इतने में उस ओर कृष्ण आगये | कृष्ण की रूप छुटा 
को देखकर गोपियाँ अपने आप को इस प्रकार भल गंई, कि 
उन्होंने दीपक की बत्ती जलाने के बदले अपनी-अपनी डेँगली ही 
जला ली | उन्हें यह भी माल्म न रहा, कि हम अपनी उंगली 
जला रही हैं, या दीपक । इसी प्रकार की बात मुसलमानों के 
पैगम्बर यूसुफ के लिए भी कही जाती है। कहां. जाता है, कि 
यूसुफ बहुत सुन्दर था.। एक बार कुछ स्त्रियों को--जो यूसुफ 
के समीप ख़ड़ी यूसुफ को-देख रही थीं--ए%-एक नीचू काटने 
के लिये दिया गया, वे ख्त्रियाँ, थूसुफ के रूप से आकर्षित 
होकर अपने आप को इस प्रकार भूली. हुई थीं, कि उन्होंने नीबू . 
के बदले अपनी-अपनी उँगली ही काट ली और उन स्त्रियों को 
इस बात का पता (तक न लगा ।... 


गोपियाँ और इन स्त्रियों का, ऋष्ण तथा यूसुफ के रूप पंर 
इस ग्रकार- आकषित होने. में तो, मोह का कारण भी हो सकता 
है; लेकिन राजा: श्रेणिक का इन “मुनि के रूप पर आकर्षित -होने 
में यह कारंण भी नहीं था। बल्कि राजा श्रेशिक उस समय 
तक बौद्ध- मंतावल्नम्बी थे, इसलिए उसमें जेन-साधुओं के प्रति 


श्र सनाथ-अनाथ निर्णय... 


विशेषसक्ति- भी नं थी । कई बार वह जेंन-साधुओं को अप- 
मानितं करने की असफल चेष्टा भी करःघुका:था। जेन-साधुओं 
के प्रति भक्ति न होने पर और उन्हें अपमानित करने की भावना 
होने पर भी  राजो श्रेणिक, - उन मुनि: के रूप, से; .;इस प्रकार 
आकर्षित एवं प्रेभावित हुआ, कि:उसे यह याद ही न रहा, कि. 
ये मुनि रानी. चेलना. के उन्हीं: गुरुओं में से हैं, जिन्हें ,अंपमानित 
' बांग में आया तो था केवल सनो-पिनोदे के लिए, लेकिन पूंजे- 
“संचित पुण्य के प्रताप से यहाँ उसे संच्चे घम की आंप्ि होनी - 
: थी, इसलिए वह अपने हंदय के दुर्भावीं को भूल गया. और 
तस्स पाए उ व॑दित्ता कोण य पंयाहिएँ ॥ 
नाइदूरमणासन्ने | पंजली _ पडिपुच्चरई] ७॥ 


भावार्थ--राजा श्र णिक नें उन मुनि के चरणों को बन्दनां 

करके, उनकी: प्रदक्षिण की ओर न बंहुत संमीप न॑ बहुत दर 
चेठ कर हाथ जोड़: वह उन मुनि से पूछने लगा ।.. 

. -- उस क्षत्रिय. राजा ने, अपना वह सिर जो ग्राण जाते भी 

दूसरे किसी के--और विशेषतः जिससे प्रेम नही है, उसके-आगे 

नहीं भुका:सकत्ा. था, मुनि के परों पर डाल दिया ॥ - फिर मुनि 

की प्रदक्षिण करके वह समभ्यतानुसार इस प्रकार बेठा कि न बहुत 


४ए) 


'सनाथ-अनाथ निर्णय १ 
पाया अनाथ नर्ाय 


समीप और न बहुत दूर। यह करके, राजा श्रेणिक हाथ जोड़- 
कर मुनि-से प्रछने ल्गा-- 


तरुणों सि अज्जो, पव्वश्ञो थोगकालंगि संजया | 
उवहिंओ सि सामणणे एयमट' सुणामिता || ८ | 


_ भवार्थ-हे आर्य ! में यह सुनने का इच्छुक हैँ, कि आप 
भोग के योग्य इस तरुणावस्था में, संयम में क्‍यों तंत्र हुए ९ 


राजा श्रेणिक, अंब तक यह सममभता है, कि सनुष्य-शरीर 

2] विशे कप कप [4 कम 
आर वरश॑धत; थुवावस्था-केवल भोग के ही लिए है, इसकी प्राप्त 
का दूसरा कोई कारण नहीं है। इस समम पर से ही उसे, 
इन तरुण मुनि को देख कर यह जानने की इच्छा हुई, कि इसने 
भोगों को छोड़ कर दीक्षा क्यों लेली ( अर्थात्‌ इन्हें किसी प्रकार 
का कष्ट था, भोग भोगने या ओग प्राप्त होने कीं सुविधा न थी 
इसलिए दीक्षा ली है, या हठवश--केवल इस मनुष्य शरीर तथा 


> न जनावस्था एवं सुन्दरता का अपमान करने के लिए--संयम 
लिया है ९ 


- राजा श्र णिक के उक्त पश्न पर से तो यही मतलब निकलता 
दै, कि वह तरुणावस्था को भोग के योग्य सममंता था संयम के 
योग्य नहीं सममता था और भोग को ही छत्तम मानता था, 
संयम को उत्तम नहीं भानता था) लेकिन पहले उसने भुनि के 
रग.खप के साथ सुनि की क्षमा, सरलता आदि की जो प्रशंसा 


. औश सनाथ-अनांथ-मिरशय 


की है, उस पर :विंचार करने से मोलम होता है कि वह-संयम 
"को हीं उत्तम समर्सता थां; “भोग की उत्तम संहीं:संम कता थी ॥ 
इस प्रकार ये दोनों बातें परम्पर विरोंधिनी ठंहंस्‍्ती हैं-। इसलिए. 
हो सकता है कि राजों श्रेणिके संयंम को. हीः उत्तम सांनतो रहा 
हो ओर मुनि से संयेम॑ लेने का कारण जानने के: लिए “हंसने 
. संयम के विरोधी पंच को ग्रहण किया हो; सैथा इसी वोस्ते' थुवा- 
'बस्था को-केवल भोंग के योग्य बताई हो का 7 वा 
“राज श्रेणिक के परने में; वें मुंनि कहने लंगे+- 277 ४7 
अरशा हो मिं महाराय णाहों मेज्क॑ ने विज्वई | 

अणुकंपर सुहि वांवि कंचि नामिसग्रेमह॥ ६ ॥ 


_.  भावाथ-हे महाराजा, ,में अनोथ: था, मेरें.पर कोई ऐसा 
: ज्ञाथ विद्यमान न था, जो मुर्क पर कृपा रखता, -अप्राप्त वस्तु" 
: . प्रांप्त कराता तथा प्राप्त वस्तु की.रक्तो करता। ने कोई ऐसा संहृद ही 

। < था जो मुक्त पर दया करके मुझें. थोड़ा भी. सुख देतता। 


 न्ञ था--कोई ऋृपा करके सुख देने वाला नहीं था--में झनाथ 
5झआ। इंसेलिए मैंने? संयम लेलिया। सनाथी सुर्नि के इस" उत्तर 
से, साधारण <्बुद्धि वाले की यह- सममना- स्वाभाविक हैं; किये 


-गंयब होंगे; इसलिए सांधुँ च्रन गये; ले किने संनाथी मुनि के उत्तर 
ते गूंढ तले भरी हुआ हैं; जी आगे प्रकट होगा । . 


सनाथ-अनाथ निर्णय १ 


राजा श्रेणिक, मुनि के रूप, रंग, योवन आदि को देखकर ही 
आश्चर्य में पड़ा हुआ था, और आश्चर्य के वश होकर ही उसने 
मुनि से उक्त प्रश्न भी किया था; लेकिन मुनि के उत्तर से जा 
का आश्वय घटने की जगह ओर बढ़ गया। बह चिचारन 
ज्ञगा, कि जिनको देखकर बरी के हृदय में भी प्रसन्नता दीड़ 
जाती है वे अनाथ केसे हो खकते हैं ९ क्या संखार में गुण-आहक 
एवं सोन्दर्योपासक का अभाव हो गया दे, जो ऐसे सरल सुन्दर 
और गुणवान युवक को नाथ या मित्र नहीं मिला ! क्या चुद्धि/ 
मान एवं विचारवान्‌ लोगों की संसार में कुछ कमी पड़ गई है 
जो नाथ या मित्र के अभाव में इन्हें दीक्षा लेनी पड़ी ! इस प्रकार 
मुनि के उत्तर से आश्चय में पड़कर--- 


आओ सो पहसिओ्रो राया सेणित्रों मगहाहिवो | 


ते इडढिसंतस्स कहं णाहो न विजड़े |? ०॥ 


भावा्थे--राजा श्रेणिक, मुनि का उत्तर सुनकर हँस पड़ा 
ओर मुनि से कहने लगा कि जो इस प्रकार की ऋद्धि से सम्पन्न 
है, उस पर नाथ विद्यमान न हो, यह कैसे हो सकता है ९ 


संसार के बहुत से लोग, धन वैभव आदि को ही ऋद्धि 
सानते हैं, लेकिन अपने को अनाथ बतानेवाले इन मुनि के पास 
एक पे की भी सम्पति नहीं है। दूसरी तरफ. राजा श्रेशिक, 
7 ७ >० हा गजा और अनेक रत्नों का स्वामी दै। ऐसा होते 


है . सनाथ-अनाथ निर्णय, 


हुए भी, बह सुनि को ऋद्धि-सम्पन्न  वगा रहां है; इससे अकट दै 
कि राजो अखिक की: दर्षि में भी धन-वभव ऋद्धि नहीं दे; किन्तु 
उत्तम आकृति; प्रकृति एवं गुण ऋड़ि हैं। यदि राजा. श्रेणिक 
धन-बैंमव वाले को ऋड्धिमान मानता होता; तो. इन मुनि को 
ऋद्धि-सम्पन्न न. बताता । राजा अर ुक की दृष्टि में वेभव . 
प्रकृतिदत्त नहीं. है; यह तो प्रकृति से विरोध करने पर भी प्राप्त 
'हों सकता है, लेकिन अच्छी आकृति उत्तम स्वभाव ओर श्र षठ गुण ' 
अ्रकृति की कृपा से ही प्राप्त हो संकतें हैं। संसार में भी बड़ी 
>अआँख, सुडौल नाक, पशस्त भाड़, विशाल वंच्षस्थंल, लम्बे हाथ. 
और बड़े कानंवाला पुण्यवान माना जाता है | इस प्रकार की 
उत्तम आकति, प्रकृति के व्रारा तंभी प्राप्त दोंती है, जब पुण्य का 


“लदय दो। 


_. मुनि के उत्तर से; राजा श्र सिणिक को आश्चय हो रहा था, 

ज्ञेकिन रांजा बुद्धिमान था। उसने विचार किया, कि मुनि से, 

'प्रत्युत्तर में में ऐसी.बात क्यों न कहूँ कि जिस से मेरा आश्चर्य 

_भ्री.मिट जाबे तथा मान हारा दिये गये उत्तर का भेद भी खुल 

. जावे। इस प्रकार विचार कर, राजा शणिक उन मुनि से 
कहने लगां-- 


होमि नाहो भरय॑ताणं भोग भु जाहि संजया । 
मितनाईपरिव॒ंडो मासुस्स खु सुहुल्लह ॥| ११. | 


दि | >क श ए हे हु ६ 
सनाथ-अनाथ- निंय १६ 


“४ आावाथ--हे,मयत्राता ःसंयति/ में आपका - नाथ होता हैँ, 
यह संनुष्ये सब अति दुलेभ-है. अत्त:मिन्र -ज्ञाति के साथ: मिल. 
कर-खभोंग भोगिये.॥ ' 


| 


_ राजा अर णिक कहता है, कि हे संयतिं ! पहले तो यह 
संभव नहीं, कि आप जेसे ऋद्धि सम्पन्न का कोई नोंथ न हो। 
कदाचित. आपका कथन यथार्थ हो ओर आप ने अनाथ होंने के 
कारण ही संयम लिया हो,. तो लीजिये, मे आपका नाथ चनत्ता 
हैँ। अब तो आप अनांथ नहीं रहते हैँ, इसलिए डठिये; ओर 
मेरे साथ चलिये | यह दल मनुष्य-जन्म इस प्रकार संयम 
सें बितात्ते के लिए नहीं है, किन्तु पुण्य से प्राप्त भोगों का उप- 
सोग करने के लिये है। इसलिए संसार के भोगं भोगियें। 
मेरे नाथ बन जाने पर, आपके लिए किसी भी प्रकार के भोगों 
की कमी न रहेगी । में आप को पुराधीन बनाने के लिए आप 
कां नाथ नहीं बने रहा हूँ. किन्तु आपकी सुविधो फेलिए 
आपका कष्ट मिटानें के लिए ओंर आप को भोगों से भेंट कराने 
के लिए ही आपका नाथ बन रहा हूँ।इसलिए आप अवि- 
लम्बे सेरे साथ चलिये | सु भीं आप का नाथ बनने भें बड़ी 
प्रसन्नता है । दुःख तो यह हैं, कि आप मुझे पहले नहीं मिले। 
यदि पहले ही मिलन गये होते तो आपको संयम लेना ही न पड़ता। 


राजा के इस कंथन्‌ - में: कई रहस्य हैं । मुनि--की इस बात 
पर, कि 'मेरा कोई नाथ नहीं-था,. इस लिए-सें संयम-में प्रत्रजित 
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हो गया! राज़ा को विश्वास नहीं हुआ .। उसने मुनि. के. फृथन 
की यथार्थता जानने के लिए, :: किसी ओर उपाय के बदले. मुनि 
के नाथ बनने के डंप्राय का. अवलम्बन लेना . उचित समभा । 
उसने विच्ारा; कि यंद्ि-सुनि-का कंथन सत्य हो,तब तो में नाथ 
बनता: ही हूँ। मेरे.नाश् ब्त्तनेपर यदि ये. सँय्रम त्याग कर . 
मेरे साथ आ गये तो मुझे एक अद्वितीय: :ऋद्धि-सम्प्न्न- व्यक्ति 
की प्राप्त होगी। और यदि . इन मुनि ने केवल बहाना बनाने 
के लिए अपने को अनांथ बतलाया है, तो मेरे उक्त कथन से 
मेरी. उदारता के दिगंदश ने होने के सांथ ही, मुनि की बात को 
असली रंहस्ये भी “खुल: जावेगा ।: इसके सिवा, - मैं: राजा हूँ। 
कोई अंपना दुःख मेरे सामने प्रकट करे; तो उस-दुःख॑ को मिटाला 
मेरा कत्त व्य दै। इन मुनि ने अनाथता के दुःख से दुःखित 
होकर दीक्षा लेने की बात कही दे, इस पर भी यदि मैं इनका 
नाथ न बनूँ, इनकी अनाथता: न मिंटाऊँ, तो फिर में राजा ही 
कैसा १ - जो वृक्ष; ताप से दुःखित को छाया देकर शान्ति नहीं 
पहुंचा सकता, वह वृक्ष ही केसा ! इसलिए मेरा यह कहना कि 
में आपेका नांथ बनता हूँ; मेरा कत्त व्यं भी है।इस अकार कई 
कारणों को दृष्टि में सखकरःद्वी रोजो अशिक ने मुनि से यह 
कंहा कि में आपका नाथ बनता हूँ.। हल. 


॒ रे 'राजा श्र शिक ने भोगों' के त्यागी मुनि को ो न क् 
लिए आमंन्चित करके एके प्रकार से मुनि की अवज्ञा बे किए 
00% है, 2 7] है से 
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भी वे मुनि, राजा पर रूष्ट नहीं. हुए, ने उन्होंने राजी की बात से 
कुछ दुःख ही माना । वे जानते थे, कि मेने जिस अभिम्राय से 
अपने-आप को अनांथे बताया, राजा मेरें उस अभिम्रांय को नहीं 
जानता । इसी वास्ते यह मेरा नाथ : बनने को तयॉरः हुआ है 


और मुझे भोगों का प्रंल्ोभन दे रहा रहा ड्ै।- राजा की बात के 
उत्तर मे ब्न्होंने राजा से कहा-- . पर । ल जे 


हक * अपणा-ब्रि अणाहो पि सेणिया मगहाहिवा । 
अपरा अणाहों सनन्‍्ती कस्स नाहो भविस्तसि ॥१ २॥ 
भावथ--हेमगधाधिप श्र खिक:! तू स्वयं भी तो अनाथ है! 
जेब तू स्वयं ही अनाथ है, तो मेरा नांथ: किसं प्रकार हो सकता है ९ 
मुनि की यह बात सुनकर--.. | 7 कक आह खत 


एवं वुत्ती नरिंदों सो: सुसंभंतों सुनिम्हिओ.। 
वयरं अस्सुयपव्व॑ साहुणा विभ्हयनियों ॥? २॥ 


भावाथे--पू्ष में जो-कभी;किसी. से नहीं. सुनी गई थी, ऐसी 
बात .उन. मुनि के “मुंख से सुनकर, .. राजा श्रणिक को इतना 
आश्रय हुआ कि उसका चित्त घबरा-सा गया। . 


“राजा श्रेणिक कों,एक तो मुनि के -रूंप रंगादि:से ही आश्चर्य 
_थां, दुसरे यह आश्चर्य - हो रंहा.था, कि ऐसे ऋद्धिमान अनाथ 
केसे ! इतने में ही मुनि के इस कथन ने और भी आश्चर्य 


(६ सनाथ-अनाथ निर्णय 


बढ़ा दिया।. वह' विचारने लगा, कि मैंने अपना समाधान 
करने--अपना आश्वय मिटाने--के लिए मुनि से कहा था-कि 
में आपका नाथ होता हूँ, लेकिन इन मुनि ने तो मुझे द्वी अनाथ 
बता कंर मेरे हृदय में ओर आश्वय उत्पन्न कर दिया। आज 
तक मुझे : किसी ने भी अनाथ नहीं कहा था। “यह तो कहा 
नहीं जा सकता, कि ये मुनि मुझे जानते नहीं हैं, क्योंकि ये अपने 
मुख से ही कई बार मुझे 'मगधाधिप महांराजा. श्रेणिक!ः कहकर 
सम्बोधन कर चुके हैं। हाँ; यह हो सकता. दै कि. इन्हें मेरी 
सम्पप्ति का.पता न हो, यानी यह मुनि यह न जानते हों, कि 
राजा कैसा सम्पत्तिवान दै-। इसलिए मुझे. उचित .द्वै.कि में 
अपनी सम्पत्ति से इन मुनि को परिचित करूँ । इस प्रकार 
विचार कर राजा श्रे णिक उन मुनि से कहने लगा-- 

अस्सा हत्थी मणुस्सा में पूरं अन्तेउरं चमे। 

मजामि माणुसे भोए आण इस्सरियं च मे ॥?४॥ 

एरिसे संग्पयरयम्मि सब्वकामंसमप्पिए 

कहं अणाहों भवई मा हु मन्ते मुसंवए || ?५ ॥ 


« भावर्थ-मेरे यहाँ हाथी हैं,घोड़े हैं, प्यादे हैं, में मामों एवंनगरों 
का स्वासी हूँ,और मेरे यहाँ रानियाँ हैं जिनके हारा में मनुष्योचित 
भोग भोगता हूँ । इतना- ही नहीं, किन्तु प्रधान-प्रधान सम्पत्ति भी 
मेरे यहाँ है ओर में आज्ञा का भी - ईश्वर है यानी मेरी दुद्दाईं 
(आज्ञा) मानी जाती दै-। इस श्रकार सब कामनाओं को पूर्ण 
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हि] 


करने वाली सम्पंत्ि का स्वामी होते हुंए भी में अनांथ केसे है ९ 
है भगवरन | आप झूठ तो न. बोलिएं। 


राजा श्रे णिक, अपनी सम्प्रदा के कारंगथ अपने आप-को 
सनाथ मान रहा है। वह सोचता है, कि मेरे पास ऐसी तो 
संम्पदा है, ओर यंह संम्पदा भी मेरे पास ,उसी प्रकार आई, 
ज़िस प्रकार नदियाँ समुद्र के पास, जाती हँ---यानी इंस संम्पदा 
के लिंए, नः तो मैंले किसी के आगे दीनता ही दिखाई है,-न॑ मेरे 
पास आते के लिए इस संम्पदा से ही प्रार्थना की है !. ऐसा होते 
हुए भी मैं  श्रेनाथः केसे ९ राजा श्रेणिक की दृष्टि में, अनाथ 
वही दै,. जिसके. पास ऐसी सम्पदा का थोड़ा भ्री. भाग नः हो 
आज भी, सांसारिक लोग उसे ही अनाथ म॑निते हैं,जो द्वव्यहीन 
कुटुम्बहीन एवं मित्रहीन हो लेकिन ऐसा सममना केसी भूल है 

ह बात अनाथी मुनि ने बतलाई है। । 


राजा श्र सिक, .वीर था। वीर लोग, -हृदय के भावों को 
दबाकर नहीं रखते, किन्तु स्पष्ट रूप से प्रकट कर देते हैं। राजा 
श्र णशिक, अनाथ उसे ही सानता था, जो द्रव्य, कुटुम्ब, एवं सिन्न- 


कीं बात के विषय में उसे जो अ्म हुआ, उस अ्रंम॑ को उसने 
छिपा कर नहीं रक्‍्खां, किन्तु बह वीर था इसंलिंए उसने स्पंष्ट 
कह दिया, कि मुनि को झूठ तों न बोलना चाहिएं ! बींरों के 
सिवा ओर कोई, इंस प्रकार स्पेष्ट बाते कहने को साहस नहीं 


#र संकेता । वीरों के हृदय, स्वच्छ रंदते हैं, उनमें साहस होता . 
है. इसलिएं वे किसी भी कारण या भय से अपने हंदय के भाँवों 
को छिंपाते नहीं, किन्तु स्पं्ट प्रकट के. देते हैं। इसके सिवा, 
जिससे हम अंपनो अम मिंटानों चाहते हैं, उंसके सामने मनोगर्त . 
भावों को छिपाना भी अनुचित है| ऐसा करने से, भ्रम की 
मिटांना. कठिन हो जाता है । 


मजा की बात सुनकर. और विशेष: रोजी ने मुनि पंरं 
 मँबावाद का दोष लेंगायो ईसे परं/सें, उने मुन को रांजों के प्रति 
'क्रिचित भी क्रोध, क्षोम यो -घुरणणा नहीं हुई । वें मुनि जानतें थें, 
कि राज में; मिथ्यात्व॑ ( अश्ोर्न ) कै. इंसी से.येंह. घने सम्पत्ति 
आदि होने में हीं अंनोर्थतों मान रहा है और इंसी कारण येहं 
: भरे केंथेन को; कि तू खेंयें भी अनाथ हैं? झूठ जॉन रंहों हैं । 
जब यंह ऑन थिंता के रूँप को संममे लेगा; तंबं स्वयं ही अपनें- 
अप को अनाथ मान लेगा । अंभी तो यह अपने पे को लेकर 
. कंहँ रहो है, और में अंपने पत्ते को सेंकेर कहे. रहा हूँ। मुझे 
' अँपना पंच्ते इसे सममोनों चांहिए। स्स प्रकार विचार कर, 
वे मुनि राजा से कहने लगे-- 


न तंम जाणे अणाहस्स अर्थ, पुर्त चपालदा | 
ज़हा. अंणाहो संवई सणाहों -वो नराहिदी ॥/$॥ 
'सुणेंह . में” महाराब अन्वावसत्त चेय्सी 
>जेहों अशणाहो भेवई जहां मय पंवत्तियं ॥२७॥ 
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ल्‍्श् 


हि 


भावार्थ-हे प्ृथ्वीपति, हे नराधिप, तुम नाथ शब्द का अर्थ 
ओर उसकी व्युसत्ति नहीं जानते हों, न यह जानते हो, कि 
अनाथ या सनाथ किस .्रक्नार होता है। इसलिए हे महाराज; 
अनाथ किसे कहते हैं, ओर मेने आपको किस आशय से अनाथ 
कहा है, यह एकाग्रचिप्त से सुनो | 


मुनि ने, राजा श्रेणिक को, प्रथ्वीपति, नराधिप ओर महा- 
राजा-कह कर सस्बोधन- किया. है। इस- प्रकार के सम्बोधनों 
छारा, उन्त मुनि.ने राजा अरिक पर यह्‌ प्रकट किया कि तू राजा 
है, प्ृथ्च्री एवं मनुष्यों का स्वामी है ओऔर इस कारण तेरे पास 
धन-वैभव भी-बहुत॑ है, यह में जानता हूँ। यह जानते हुए भी, 
मेंने- तुझे अनाथ क्‍यों कहा, इस,बात को मेरे ही हारा सुन । 
अभी तो तेरे को मेरी बात असत्य ज्ञान पड़ी है, लेकिन- 'नांथ! 
शब्द का अर्थ और अनाथता-सनाथता का सेद.जात़् लेने पर तेरे 
को मेरी वात सत्य जान: पड़ेगी | अनाथता-सनाथता का-भेद 
में केवल विद्वता की सहायता से ही नही बत्ताऊं गा, किन्तु अनु- 
भूत बताऊँगा । अनाथता किसे कहते हैं. और वह कैसी होती 
है यह में अपने पर ही बताता हूँ। ० 78. 


मुनि ने, राजां श्रेणिक को सावधान करने के लिए कहा है, 
कि तू अविच्छिन्न यानी एकराग्र-मन से सेरी बात सुन! वास्तव में 
कोई बात उस समय तकं समम में नही आती, जब तक कि चित्त 
स्थिर न हो स्थिर चित्त-से सुनी हुई.बात को, बुद्धि उसी 
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प्रकार शीघ्र अहण कंरती है, जिस प्रकार स्थिर जल प्रतिंबिम्ब 
दिखाने में देंरे नहीं करता । खोलंते हुए जले में, अनेक उपाय 
करने परे भी प्रतिबिम्ब दिखाई नहीं देता ठीक इसी प्रकार 
चाहे केसी भी अच्छी बात हो, चांहे केसो भी उत्तम बिषंय हों, . 


०१ 5 पप« 


अहर करने में अंसमथ ही रहेगी | 


राजा अ खिक को, अनायता संनाथितां का भेद सुनने के लिए 
तंत्पर देंखे भुनि कहने लंगे-- का 


:/कीसंम्बी _चांस नंयरी .युराण पुर भयरणी -। 
तत्थ:. आसी: पिया. मृज्कू. प्नयधणसंचओ -॥ : 2£ ॥| 


भावाथ--.कोशस्बी नाम की नगरी-जो प्राचीन से भी -प्रेचीन 
थी; प्राचीन कहलाने वाले नंग्रेरों की प्रचचीनंता का भी. उल्ल॑न 
करेनेचाली थी, में मेरे पिता रहतें थें; जिनके पास प्रचुर घन संनचित 
था (या उनका 'नास प्रचुरंधनसंचंयी भा । ) 


कौशम्बी नगरी की प्राचीनंता बताने में, मुनि का अभिश्राय 
उस-नगरी: की विशेषता ब्रताना .है। प्राचीन .नगरों में जो बिशे 
पता. होती है, वह. विशेषता-नवीन. ज़गरों-में नही होती. मुनि 
का:कथन है, कि-यह कोशम्बी नगरी-प्राचीन से भी झ्ाचीन थी। 
ओर सब्र तरह से उन्नत थी-। 


“कोशम्बी नगरी की विशेषता बताने के. संभवतः दो कारण 
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हैं। पहला कारण तो राजा का अभिमान घटाना दे । राज 

श्र शिक, अब्र तक अपने ही राज्य के नगरों को उन्नत सममता है, 
लेकिन मुनि ने कोशम्बी नगरी की प्राचीनता के वणन द्वारा राज 
को यह बतलाया है, कि तू जित्त नगरों का राजा है, उन नगरों 
से भी कौशम्बी त़ग्री उन्नत, है। दूसरे आगे आनेव्ाले ब्रेन 
से भी, इस प्राचीनता एवं विशेषता का बहुत कुछ सम्बन्ध होगा। 


पिता के निवास स्थान का प्ररिंचय देकर मुनि ने, पिता फे 
निवास स्थान सम्बन्ध से कोशम्बी लगरी को अपना जन्म- 
स्थान भी बता दिया। एक बात में दसरी बात का सम्बन्ध 
बतानेवाले अलंकार को अथापति अलंकार कहते हैं। मुनि ने 
अपने ज॑न्मस्थान का परिचय अधथापति अलंकार द्वारा ही दिया 
है ।इसी प्रकार पिठा को प्रनिक बता कर मुनि ने अपने लिए 
भी यह बता दिया, कि में बहुत धनवान थ्रा। मुनि, ने, साँ 
भाई; बहिन, खी आदि का वशेन भी इसी प्रकार किया है. और 
अर्धापति अलंकार द्वारा झपने संसारिक-ज़ीवन का परित्वय 
दिया है । 
जन्म-स्थान एवं बिता का-परिचय देकर वे मुनि अब यह 
बताते हैं, कि में किस प्रकार अनाथ था। सब से पहले ये 
राजा को अपनी शरीर सम्बन्धी अनाथता सुनाकर यह बताते हैं 
कि जिस शरीर को तू बहुत अच्छा बताता है, जिस युंवाचस्था 
को तू भोग के योग्य मानता है, उस शरीर एव्रं सुवावस्था की 
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ओर से में किस प्रकार अनाथ था, इसे देख ओर अपने आप के 
लिए भी विचार कि मेरी ही तरह तू भी अनाथ दै या नहीं ! वे 
भुनि कहने लगे-- 


पढमे वए महाराय अतुला से अच्छिवेयणा 
अहोत्था विउलो दाहो सब्बंगेस पत्थिवा ॥ ६ ॥ 


भावार्थ--हे महाराजा, हे प्रथ्वीपति, युवावस्था के प्रारभ्भ 
में, मेरी इन आँखों में अनुपम वेदना उत्पन्न हो गई ओर इसी 
कार सारे शरीर में प्रचण्ड दाह उत्पन्न होगया | 


मुनि ने शरीर से पहले, युवावस्था की ओर से शअना- 
थता ब॒ताई है । क्योंकि राजा श्र णिक ने, भोग के लिए शरीर 
की . अपेक्षा युवावस्था को अधिक उपयोगी मान रखाः था। 
युवावस्था में दोनेवाली पीड़ा का वर्णन. करके, वे मुनि, राजा 
श्रोेणिक को यह बता रहे हैं, कि. राज़ा जिस युवावस्था को तू 
भोग के योग्य मानता . है उस युवावस्था में भी किस प्रकार की 
अनाथता घुसी हुई है, यह देख ! आगे अश्रापति अलंकार ह्वारा 
मुनि ने यह भी बता दिया है, कि मेरे स्री भी थी और वह सुन्दरी 
तथा पतिभक्ता थी। अथात्‌ युवावस्था के साथ ही भोग के 
साधन भी प्रस्तुत थे, फिर भी में युवावस्था की ओर से किस 
प्रकार अनाथ था | 

युवावस्था के प्रारभ्भ-में उत्पन्न आँखों की -वेदना - कैसी थी, 
यह बताने के लिये मुनि कहते हैं--- 

४ 


५ संनाथ: | ० मलिक. हा € 
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सत्य॑ जहा पंरमतिक्खं सरीर विवरन्तर | 
आवीलिज श्री कुद्धोएवं -मे अच्छिवेयणा || २० ॥ 


भावा्थ--कोपा हुआ शत्र शरीर के छिद्रों में तीदण शस्त्र 
घुसेड़े ओर उंस समय में जेसी वेदना हो, वेसी ही वेदना मेरी 
आँखों में हो रही थी । 


मुनि कहते हैं--राजा, तेरे-.कथनानुसार युवावस्था में आँखें 
ख्री-सोन्दर्य देखने के लिए थीं, लेकिन आँखों में ऐसी वेदना हो 
रही थी, कि स्री-सोन्दर्य देखने के स्थान पर में यह कहता था, 
कि थे आँखें हैं. ही क्‍यों १ इसी प्रकार युवावस्था के लिए भी, 
में यही कहता था, कि निगोड़ी युवावस्था न मालूम कैसी आई, 
जिसके आते ही मेरी आँखों में इस प्रकार की वेदना होने लगी । 
अब राजा, तू ही बता, कि में युवावस्था और आँखों की ओर 
से सनांथ रहा या अनाथ ९ यदि सें इनकी ओर से सनाथ होता, 
तो इनके हारा मुझे कष्ठ ही क्‍यों होता ९ में युवावस्था और आँख 
की ओर से सनार्थ नहीं था, किन्तु अंनाथं था।इसी प्रकार 
मेरी ओर से भी थुवावस्था और आँखे अनाथां थीं। मैं तो 
यह चाहता नहीं था, कि इस युवावस्था में आँखों को इस.प्रकार 
की पीड़ा हो। में ती यही चांहता था, कि इस युवावस्था और 
आँखों द्वारा सुख हो, इसी प्रकार युवाचस्था और आँखें भी सुख 
दी चाहती थीं, लेकिन न तो सेरा चाहा ही हुआ; न युवावस्था 
ओर आँखों का चाहा ही हुआ। ऐसी दशा में में इनकी ओर 


ही 
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से कैसे सनाथ रहा और युवावस्था एवं आँखें भी मेरी ओर से 
केसे सनाथा रहीं ९ ' ह 

हे राजा, आँखों में इस प्रकार की पीड़ा थी; शरीर दाह से 
दग्ध दो रहा था, उस पर भी-- 


तिय॑ ने अन्तरिच्छ च॑ उत्तमज्ञा च पीडई |. 
इन्दासणि समा घोरा वेयणा परमदारुणा ॥ ?॥ 


भावार्थ--हृदय कमर तथा मस्तक में ऐसी असह्य एवं दारुण 
चेदना हो रही थी, जैसे इन्द्र के वञ्माघात से घोर बैदना होती द्ो। 


सुनि कह रहे हैं कि मेरी इन आँखों में जेसे शत्रु तीक्षण शल 
घुसेड़ता हो, शरीर में जेंसे ज्वाला लगी हो, और हृदय कमर 
तथा मस्तक में जैसे इन्द्र बञ्म मारता हो, ऐसी दारुण पीड़ा ह्दो 
रही थी। मुनि के इस कथन का अभिप्राय राजा को यह बताना 
है कि तू बाह्य शत्रुओं को जीतने के लिये सेना का बल रखता है, 
लेकिन जो शत्रु शरीर के भीतर रह कर ही इस प्रकार की पीड़ा 
उपजाबे, उसे जीतने के तेरे पास क्‍या उपाय है? जो शत्रु च्मे- 
चक्लु से दिखता है, उसे तो तृ कभी नष्ट भी कर सकता दै लेकिन 
जो शत्रु अपने ही शरीर के भीतर रहता हुआ भी नज़र नहीं 
आता उसे तू कैसे नष्ट कर सकता है ! इसके सिवा वेदना के 
समय शरीर आँखें आदि शन्नु का काम कर रही थीं, या मित्र 
का यदि मित्र का काम करतीं; तब तो वेदना द्वी क्‍यों द्वोती, 
ओर शत्रु का का काम करती थीं, तब तो मैं उनकी ओर से सनाथ 
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कैसे रहा ? राजा, तूं मेरा नाथ बनने को तयार हुआ है, लेकिन 
मेरे कथन पर से तु अपने आप के लिये सी विचार. ले, कि तू 
अपने शरीर की ओर से सनाथ है या अनाथ ९ संसार में, आत्मा 
का निकट से निकट सस्बन्धी शरीर है।इस निकट सम्बन्धी 

शरीर की ओर से भी सें किस प्रकार अनाथ था ओर तू भी 

किस प्रकार अनाथ है, इसे देख | क्‍या यह मनुष्य-शरीर रोग 
रहित है ? यदि नहीं, तो जो स्वयं अनाथ है-जो अपने आप की 

ही रक्षा करने में असमर्थ हे-वह मेरा नाथ केसे हो सकता है ? 

इसी प्रकार शरीर भी मेरी ओर से सनाथ केसे रहा ९ यदि में 

शरीर का नाथ होता, तो शरीर में बेदना ही क्‍यों होने देता ? 


राजा कदाचित तू यह कहे, कि रोगों को तो ओपधादि से 
निमू ल्ञ भी किया जा सकता है, तो सुन-- 
उवट्ठता ये आयरिया विज्जामंत तिग्रिच्छया | 
अधी या सत्य कुतला मनन्‍्त मूल विसारया ॥ २२ ॥ 


भावाथ--मन्त्र और जड़ी बूटी खे रोग मिटाने में विशारद, 
चिकित्सा के उपयोगी शास्त्र एवं शत्र के कुशल विद्वान आचार्य 
चिकित्सक मेरी चिकित्सा करने के ज्ञिए आए | 


मुनि ने शरीर में रोगों की उत्पत्ति बता कर, शरीर की ओर 
से अनाथता बताई थी, लेकिन इनके विपय में श्रे णिक राजा यह 
कद्दू सकता था, कि रोग तो कुशल बेचों द्ारा मिटाये जा सकते 
हूँ। राजा श्रेशिक द्वारा कही जा सकने वाली बात का मुनि 
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पहले से ही निराकरण कर देते हैं।वे कहते हैं-राजा, तू यह 
मत समझा कि मैं वैद्याद उपचार के अभाव-से वेदना पा रहा 
था | यह में पहले ही कह चुका हैँ कि कोशम्बी नगरी प्राचीन 
से भी प्राचीन थी । उसकी प्राचीनता के कारण उसमें वेद्यों के 
भी आचार्य रहते थे। वे वेय्ाचार्य, मन्त्र-चद्या में भी . निपुण्‌. 
थे, और जड़ी बूटी ढारा ओपघ करने में भी कुशल थे । उनका 
अनुभव ऐसा बढ़ा हुआ था, कि वे रोगी को देखते ही रोग का 

निदान कर लेते थे और एकद्दी बार के . मन्त्र पढ़ने. या दवा. 
देने से, वे रोग को मिटा देते थे । 
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ते में तिगिच्छु कव्वन्ति चाउप्पायं जहाहित॑ | 
न य दुबखा विमोयन्ति एसा सज्क अणाहया ॥२२३ 


भावार्थ--वे वेद्याचाय मुझ निरोग करने के लिए, रोग का 
निदान करना, ओषधि देना, पथ्य सेचन कराना ओर. परित्वर्या 
कराना; अथवा वमन, विरेचन, मर्दंन ओर स्वेदन; अथवा अंजन, 
वंधन, लेपन-ओर मर्दन इन चारों प्रकार से मेरी अचकित्सा करने 
लगे, मगर मुझे दुःख मुक्त नकर सके। इस अ्रकार की मेरी. 
अनाथता थी | 


मुनि कह रहे हैँ--राजा, इस प्रकार मेरे लिए बड़े-बढ़े 
आचार्यों द्वारा औषधोपचार हुआ, लेकिन मेरा रोग नहीं गया। 
अब बतला कि में बेद्य ओषध आदि की ओर से भी अनाथ 
था या नहीं ओर इस ओर से तू भी अनाथ दै या नहीं 
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सुनि की बात सुन कर, राजा श्रेणिक बिचारता डे, कि 
वास्तव में यदि शरीर में रोग हो जावे तो अधिक से अधिक उन्हें 
सिटाने के लिए ओपघोपचार आदि ही किया जा सकता है, 
ओर क्या किया जा सक्ता है ? लेकिन यदि ओपधघोपचार से 
भी रोग न जावे, तो मैं राजा होकर भी क्या कर सकता हैं ? 
ओजधादि से सत्रका रोग जाता भी तो नहीं डे ! इसी 
प्रकार यदि कोई बाहर से शख्त्र मारता हो, तो उसे सेका 
जा सकता है, लेकिन अपने शरीर के भीतर से श्र मारन वाले 
को कैसे रोका जा सकता है ? इस ओर से तो सचमुच में भी 
अनाथ ही हूं, ! 


मुनि कहते हेँ--राजा, वेद्य आदि की ओर से तो में अनाथ 
था ही, लेकिन ओपघ मन्त्र आदि का आश्रय प्रदण करने चाले- 
उनके बल पर अपने को सनाथ मानने बाले--वे वेद स्वयं भी 
अनाथ थे |.“ यदि वे अनाथ न होते, तो औपध मन्त्र आदि 
का आश्रय ही क्यों लेते ! उनने जिन औषध सन्त्र का आश्रय 
लिया है, वे ओषध मन्त्र उनको स्वयं को भी तो कछ-मुक्त नहीं 
कर सकते ! इस प्रकार जब वेचय स्त्रयं ही अनाथ थे , तत्न मुझे 
कष्टमुक्त करके सनाथ केसे बना सकते थे ९ 


यहाँ ये रन होते हैं, कि मुनि के शरीर में रोग हुए इस 
पर से उन्होंने शरीर की ओर से अनाथता सिद्ध की, लेकिन सभी 
लोगों के शरीर में तो ऐसे रोग होते नहीं हैं, बहुत लोग बिलकुल- 
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स्वस्थ भी होते हैं! ऐसी दशा में, शरीर की ओर से सब 
अनाथ ही हैं, यह केसे कहा जा सकता है ९ इसी प्रकार बेच 
ओषधादि से मुनि का रोग नहीं गया तो क्‍या हुआ, लेकिन 
श्रौर लोगों का रोग जाते भी तो देखा जाता है ! फिर वेद्य या 
श्रौषधादि की ओर से भी अनाथता केसे सिद्ध हो सकती है ९ 
कदाचित ये मुनि तो इस ओर से श्रनाथ कहे भी जा सकते हैं-- 
क्योंकि इन्हें रोग हुए ओर वे रोग वेद्यादि से नहीं मिटे--लेकिन 
जो लोग निरोगी हैं, या रोग होने पर भी जिन्हें बेच औषधादि 
से लाभ पहुंचाता है, वे तो सनाथ हैं न ? हाँ, मनुष्य-शरीर 
सर्वथा रोग रहित नहीं है, लेकिन जब त्तक रोग रहित है, तब 
तक तो शरीर की ओर से अनाथता नही है न ? इ्न अश्नों का 
समाधान, संघ्तिप्त में नीचे किया जाता है । 


मुनि ने राजा श्रेणिक से कहा है, कि 'में अनाथ था |” उन 
के द्वारा कहा गया 'में' सर्वनाम आत्मा का है, न कि शरीर का । 
यानी यह श्रात्मा अनाथ था| यदि उन्होंने शरीर के लिए मैं? 
स्वनाम का प्रयोग किया होता, तो उन्हें शरीर की ओर से 
अनाथता सिद्ूघ करने वी आवश्यकता न रहती। उन्होंने 
आत्मा को अनाथ बता कर, सबसे पहले निकट-सम्बन्धी शरीर 
की ओर से आत्मा की अनाथता सिद्ध की है। शरीर रोग 
शोकादि दुःखों से रहित है, यह कोई नहीं कह सकत्ता; और जब 
शरीर स्वयं भी दुख सहित है, तो यह दूसरे को-यानी आत्मा 
को सनाथ केसे कर सकता है ९ इसके सिचा, शरीरे जड़ है। 
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जड़-शरीर, चेतन्य आत्मा का नाथ भी केसे हो सकता है । 
इसी प्रकार यदि आत्मा भी शरीर का नाथ होता, तो आत्मा 
शरीर में रोग आते ही क्यों देता ? आत्मा कब चाहता है. कि 
शरीर में रोग हों ? आत्मा के बिना चाहे ही शरीर को रोग झा 
घेरते हैं, इस से सिद्ध है, कि आत्मा की ओर से शरीर भी 
अनाथ है। इस प्रकार मुनि का शरीर की ओर से आत्मा को 
ओर आत्मा की ओर से शरीर को अनाथ बताना, बिल्कुल ठीवः 
ही है। जो शरीर इस समय रोगी नहीं है वद भी अनाथ ह 

है। क्योंकि अभी रोग डदय मेंन आये हों तो क्या, लेकिन 
शरीर में रोग हैं अवश्य । और जब शरीर में रोग हैं, तो वे 
अवश्य हो उदय में आवेगे। अभी रोग उदय में नहीं आय 
हैं, इस कारण शरीर को रोग-रहित उसी प्रकार नहीं माना जा 
सकता, जिस प्रकार हमला न करनेवाले-चुपचाप बैठे रहनेवाले, 
बल्कि अधीनता स्वीकार करनेवाले-शत्रुओं के भी रहते कोई 
आदमी शत्रु-रहित नहीं कहा जा सकता। शत्रु-रहित तो वही 
कहा जावेगा, जिसका गुप्त या प्रकट, प्रत्यक्ष या परोक्ष, वलवान 
या निबल-केसा भी-शत्रु नहीं है। इसी प्रकार जब्नतक शरीर 
में रोग गुप्त भी हैं, तबतक शरीर, रोग-रहित नहीं द्वै आर जो 
शरीर स्वयं ही रोग-प्रस्त है, स्वयं ही अनाथ है, वह आत्मा की 
अनाथता केसे मिटा सकता है और आत्मा भी जब रोगों से 
शरीर की रक्षा नहीं कर सकता, तब वह भी श्री 


कल र का नाथ केसे 
हो-सकता है ? । 


'है३े सनाथ अनाथ नणंय 


मुनि की दृष्टि में, ओषपधे मन्त्र आदि जानने ओर उनके 
द्वारा दूसरे का रोग मिटाने की -चेष्टा करनेवाले--या रोग मिटाने 
वाले वेद्य भी अनाथ हैं। .क्योंकि ऐसे त्ञोगों को स्वयं-कों भी 
' रोगों का भय है। उनके शरीर में भी रोग होते है, तथा जिन 
' डपचारों हारा वे लोग .दूंसरे को रोग मुक्त करना चाहते हैं, उन ' 
उपचारों द्वारा वे स्वयं का रोग मिदाने में प्रायः असमर्थ रहते हैं। 
इस प्रकार से वेद्य, रवयं भी अनाथ हैं ओर जिन ओऔषध सन्त्र 
आदि का उन्होंने आश्रय ले रखा है, वे ओपषधे मन्त्र भी अनाथ 
- हैं। यदि ओऔषध मन्त्रादि अनाथ न होते, किन्तु सनाथ होते 
तो जिन लोगों ने उनका आश्रय ले. रखा हैं, वे लोग. अनाथ 

से रहते १ 
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आत्मा, स्वयं अनाथ दे, इससे अपने निकट-सम्बन्धी शरीर 

को भी रोगांदि से बचाकर सनाथ नहीं बना सकता | इस पंर 

गरी, अपनी अनाथता का ध्यान न करके यह सनाथ होने के लिंए 

 कैद्यादि की शरण जाता है, लेकिन वेद्यादि स्वयम भी अनोथ हैं, 

इससे वे ओषघादि की शरण जाते हैं। इस प्रकोर परम्पंरा-पंरे 

थे सब अनाथ ही ठहरते हैं, ओर जो स्वयं की ही अनाथता नहीं 
मिटा सको है, वह दूसरे को सनांथ कैसे बंनां सकंतां हैं ? 


आत्मा का, शरीर में रहना, आत्मा की पहली कमजोरी है| 

' शरीर में रहना, आत्मा की अनाथता का ही कारण है। फिर 

अपने आप को शरीर का नाथ मान 5र भी, शरीर में रोग होने 
धर 
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देना, आत्मा की दूसरी कमजोरी है। पूर्ण बलवान--सनाथ- 
आत्मा, शरीर में रहता ही नहीं है, वह तो शारी रिक-बन्धन से 
मुक्त हो जाता द्वै। ऐसे पूर्ण बलवान की अपेक्षा मध्यम दर्जे 
का बलवान आत्मा, शरीर में तो रहता है, लेकिन शरीर में रोग 
नहीं आने देता । रोग, निवेल आत्मा के शरीर में ही होते हैं, 
ओर वह भी उसकी ( आत्मा की ) निर्बेलता के कारण । आत्मा 
के लिए उचित तो यह है, कि जिस निर्बलता के कारण रोग आये 
हैं, उस निबलता को ही मिटा दे, लेकिन यह न करके वेद्यादि की 
शरण जाना, आत्मा की तीसरी कमजोरी है। रोग होने पर 
आत्मा, वेद्यादि की शरण में गया और ओऔषधादि उपचार से 
रोग मिट भी गये, तब भी आत्मा की कमजोरी में वृद्धि हो 
जाती है ओर आत्मा अधिक अनाथता में पड़ जाता है। क्योंकि 
फिर आत्मा यह समभने लगता है, कि मेरा अस्तित्व वेद्य औष- 
धादि की कृपा से ही है। इस प्रकार आत्मा, स्त्रय॑ं का बल 
खोता जाता है ओर वेद्य ओषधादि के आश्रित होता जाता है। 
सारांश यह, कि वेद्य ओर ओऔषधादि से चाहे रोग मिट भी जाते 
हों, लेकिन इससे आत्मा सनाथ नहीं होता, किन्तु आत्मा की 
अनाथता बढ़ती है। आत्मा की अनाथता मिट कर आत्मा 


सनाथ केसे हो सकता है, यह बात इन्हीं मुनि ने आगे 
बतलाई 


. झुनि ने अवस्था, शरीर, बेच ओर ओऔषध आदि की तरफ 
कैप न 
से तो आत्मा की अनाथता सिद्ध कर दी। श्रब थे कहते हैं--- 
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राजा, यदि तू यह सोचता हो, कि वेद्यादि ने घन न मिलने के 
कारण अच्छी तरह उपचार न किया होगा, या धन .व्यय न कर 
सकने के कारण, अच्छी-अच्छी ओपषधियाँ तथा पथ्य की वस्तुएँ 
प्राप्त न हो सकी होंगी, या आपके माता-पिता आदि की ओर से 
आपकी सुश्रूषा न हुई होगी, तो इसके लिए भी सुन-- 


पिया में सब्ब सार॑ं पि दिज्जा हि मस कारणा | 
न य दुबखाउ विमोयन्ति एसा मज्क अणाहया ॥२४॥ 


भावार्थ--मेरे पिता, मेरे लिए--मेरे को कष्ट-मुक्त कराने के 
लिए घर का सर्वस्व देने को तैयार थे, फिर भी वे मेरे को दुःख 
मुक्त न करा सके। इस प्रकार मेरी अनाथता थी। 


राजा, में यह पहले द्वी. कह चुका हूँ, कि मेरे पिता बहुत 
बढ़ी सम्पत्ति के स्वामी थे। बहुत-से पिता ऐसे भी होते हैं, कि 
जो सन्तान की अपेक्षा द्ब्य को अधिक सममभते हैं, सन्‍्तान को 
दुःखी एवं नष्ट होते देख सकते हें, किन्तु धन व्यय होता नहीं 
देख सकते, लेकिन भेरे पिता ऐसे न थे। थे, सन्‍्तान की अपेक्षा 
धन को तुच्छ समझते थे। मेरी रुग्णावस्था के समय, वे 
अधिक से अधिक यही कर सकते थे, कि अच्छे-अच्छे चैद्यों को : 
घुलाकर उनसे मेरा उपचोर करावें, मेरे उपचार में द्रव्य व्यय करें 
ओर मेरी परिचयों का पबन्ध करे । मेरे पिता ने यह सब किया। 
उन्होंने बढ़े-बढ़े वेद्याचायों को बुलवाकर मेरा उपचार कर।या, 
बहुमूल्य औषधियाँ दिलवाइ, मुझे अच्छा कर देने के बदले अपने 


फिर ही का + 202 म ३६ ; 
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घर का सर्वस्व॑ देने को तैयार थे, मेरी परिचयों में भी किसी प्रंकोर 
की कमी नहीं रहने दी, फिर भी वे मेरा दुःख ने मिटा सके | 
शजा ! ऐसी दशा में, में पिता ओर घन की ओर से भी सनाथ 
केसे रहा १ इसी प्रकार मेरी ओरं से पिता भी केसे सनोंथ 
रहे ९ मेरी ओर से पिता तंसी सर्ताथ हो सकते थे, जब मेरे 
ह्वारा उन्हें सुंखं प्राप्त होता ओर पुत्र के कत्तव्यानुसार-में उनका 
दुश्ख॑ मिंटाता । लेकिन ठुडख मिटाकर,. सुख देने के स्थान पर 
में, पिता को अधिक दुःखी बना रहा था, उनकी चिन्ता बढ़ा रहा 
था, उनका: धन व्यय करा रहा था ओर उनपर कार्य का बोक 
डाल रहा था | जब जन्मदाता पिता भी झुझे सनाथ न कर सके, 
न में ही उन्हें सनाथ बना सका, तब तू मेरा नाथ बनकर मुझे 
सनांथ केसे कर सकेगा, इसे विचार ! 


मुनि की.बात सुनकर, राजा श्रेणिक बिचारता है, कि वास्तव 
में यह बात तो ठीक ही है। में, अपने .पुत्रों पर अभिमान 
करता हैँ, परन्तु ऐसी . परिस्थिति उत्पन्न होने परं, मैं पुत्रों की 
तंथा पुत्र मेरी रक्षा करने में केसे समर्थ हो सकते हैं ? कद्ाचित्‌ 
बाह्य शत्रओं का आक्रमण होने पर तो में उनकी और वे मेरी 
रक्षा करने की चेष्टा कर भी सकते हैं, लेकिन मुनि के शरीर में 
जिस प्रकार रोग-शत्र आक्रमण. करते थे, उसी प्रकार मेरे या 
पुत्रों के शरीर में आघात करें, तो. में या पुत्र दोनों क्‍या कर 
सेकते हैं ९ अधिक-से-अधिकं, वेद्याद हारा उपंचार करों 
सकते हैं, लेकिन उपचारों से त्ञास ने होने पर क्यो किंयां जा 


इज 
“सकती है ! और जब मैं पुत्रों का, तथा पुत्र, मेरा -ढुःख दूर नहीं 
"कर सकंते-सुखी नहीं वना संकते--तव पुत्रों की तंरफ,से में 
और मेरी तरफ से पुत्र, सनाथ' केसे रहे १ इसी. प्रकार मैं अपने . 
दरठ्य पर अभिमान करता हूँ, द्रव्य के कारण अपने आपको 
साथ मानता हूँ; लेकिन: ऐसे समय में, द्ृ्यभी तो रक्ता नहीं 
कर सकता -! यदि द्रव्य ऐसे समय में रक्षा कर सकता होता, 
त्तो इने मुनि के लिये इतना द्रव्य व्ययःकिया गया फिर भीये 
सुखी क्‍यों न हुए ' मुनि का मुझे अनाथ कहना, ठीक ही है 
सचमुच में अनाथ हूँ, तथा जब मैं -रवयं- भी सनोंथ नहीं हूँ; 
तब इन मुनि का नाथ केसे हो संकता हूँ ९ ३० 
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मुनि.ने, अवस्था, शरीर, वेद श्रौषधादि, पिता. और द्रव्य 
की ओर से .अनाथता सिद्ध करके राजा को यह बतला .दिया, कि 
इनकी ओर से तूं भी अनाथ है। अब वे. कहते हेँं--राजा,पू ह 
कभी यह कहे, कि पिता:की अपेज्ञा -साता का उठ पर अधिक 
स्नेह होता है, -वह -पुत्र की. अधिक ; प्रिचयों , कर सकती है 
- आपके माता न. होगी; इसलिए छाप रोग-मुक्त न. हुए होंगे. 
 ज्ञेकिन राजा,मेरे माता:भी थी.। कई. पुत्रों की . माताएँ,.पुत्र, को 
बालक छोड़ कर.ह्वी मर जाती हैं, लेकिन मेरी -माता, जीवित 
थीं और-२ 


माया में महाराय॑ पृत्त सोग दुहृध्टिया. । 
य॑ दवंखाउ विमोयन्ति ऐसा मज्क अणाहय ॥ ९५॥ 
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: भावार्थ--है महाराजा, मेरी माता, मेरे दुःख से दुःखी रहा 
करती थी, फिर भी बह मुझे दुःख से न छुड़्ा सकी । ऐसी मेरी 
अनाथता थी । 


मुनि कहते हैं--राजा, कई लोगों की माताएँ, अपने पुत्र से 
प्रेम नहीं करती हैँ, कई की माताएँ ऐसी निठुर भी होती हैं कि 
अपने पुत्र को मार तक डालती हैं, लेकिन मेरी माता ऐसी न थी । 
मेरी माता, मुझ पर बहुत कृपा रखती थी, मुझ पर सदा दया 
किया करती थी, भर मुझे दुःख में देख कर दुःखी रहती थी । 
बह, दिन-रात मेरी चिन्ता करती, मेरी परिचर्या करती, भेरा 
दुःख मिटाने के लिए--मुझे सुखी बनाने के लिए--प्रत्येक 
सम्भव उपाय काम में लाती, लेकिन फिर भी वह मेरा दुःख न 
मिटा स्लकी | साता की दया, माता की कृपा, साता की परिचयां 
ओर माता का मेरे लिए दुःख करना मेरे किसी काम न आया। 
बल्कि, माता को ढुःखी देख कर मैं और दुःखी होता था। मैं 
सोचता था कि साता को दुःखी बनाने का कारण, में ह्ठी हूँ। 
इस प्रकार माता का दुःख करना, मेरे लिए दुःखबद्ध क तो हुआ 
लेकिन सुझे दुःख-मुक्त न कर सका। मेरे शरीर में जो वबेदनां 
हो रद्दी थी, उसे साता किसी भी प्रक्ररा न मिटा सकी। यदि 
फोई बाह्य शत्रु मेरे शरीर पर आघात करता होता, तो मेरी माता, 
अपने प्राण देकर भी उस शत्रु से मेरी रक्षा करती, शत्र के 
आधघातों को अपने ऊपर सहती, लेकिन मेरे शरीर ही में छिपे 
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हुए शत्र के आधातों से वह मेरी रक्ता न कर सकी । इस प्रकार 
में, माता की ओर से अनाथ था । 


सजा, माता की ओर, से में ही अनाथ न था; किन्तु मेरी 
ओर से माता भी अनाथा द्वी थी | पुत्र का कत्त व्य है, कि वह 
माता को सुखी बनावे तथा उसके दुःख दूर करे। मेरी माता, 
सब प्रकार से सुखी थी। उसके पुत्र थे, पुत्रनधू थीं, सब उसकी 
आजा मानते थे ओर पिता भी उस पर प्रसन्न रहते थे। घर में 
भी, किसी प्रकार की कमी न थी | फिर भी मेरी वेदना के कारण 
माता दुःखी हो रही थी | में, उसके सुख-चन्द्र को असने वाला 
राहु बना हुआ था। उसे सुख पहुंचाना तो दूर रहा, किन्तु 
अपनी वेदना से में उसे ओर दुःखी बना रहा था। मेरे कारण 
उसका सारा सुखमय संसार, दुःखमय बन गया था। वह स॒त्यु 
के दुःख से भी अधिक दुःख अनुभव कर रही थी । 


अब मुनि, राजा श्रेणिक को यह बता रहे हैं, कि मेरे पुण्य 
से मुझे भाई भी मिले थे। संसार में, और सब का मिलना 
इतना कठिन नहीं दै, जितना कठिन भाई का मिलना है हाँ, 
जों लोग धन-वेभव को ही अधिक सममते हैं, उनकी दृष्टि में तो 
भाई, असमान वेरी है। वे सममते हैं, कि भाई ने माता के पेट 
में आकर, मुझे माता के दूध से वंचित कर दिया, जन्म लेकर 
माता-पिता के स्नेद्द में हिस्सा करा लिया ओर बड़ा होकर धन 
बँटवा लिया ! इस प्रकार के लोग, भाई को बेरी मानते हैं; परन्तु 
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ऐसे लोगों की भी कमी नहीं है, जो भाई को सर्वोत्कृष्ट मानते हों, 
तथा यह समभते हों कि संसार में ओर सब का मित्नना तो सरत्त 
है, लेकिन भाई का मिलना बहुत कठिन है। तुलसीदासजी ने, 
रामायण में, लक्ष्मण के मूछित होने पर, राम से बिलांप कराते 
हुए कहलवाया दै-- 


मात पिता जय होतई जाता | मिल न जयत सहोदर आता ॥ 
लक्ठाकांढ 
अर्थात्‌-संसार में माता-पिता तो पुनः पुनः होते ही हैं, 
क्ेकिन सहोदर ( सगा ) भाई नहीं मिल्ञता । 
मुनि कहते हैं-- 


भायरों में महाराय सगा जिट्ठकरिह्वया । 
न य दुक्खा वियोयन्ति ऐसा मज्क अणाहया ॥ २ $॥ 


भावा4--हे महाराज, भेरे सहोदर छोटे और बड़े भाई भी 
मुझे दुःख से न छुड्टा सके । ऐसी मेरी अनाथता थी। 


हे राजा, संसार में भाई के समान कोई सहायक नहीं माना 
जाता इसलिए तू यह कह सकता.है कि आपके साई न होंगे, 
अतः आपकी सहायता कोन करे ९ लेकिन राजा, सुन ! मेरे 
भाई भी-थे, और नाते रिश्ते के नहीं, किन्तु सहोदर (सगे । 
भाई थे। मेरे से बड़े भाई भी थे, और मेरे से- छोटे माई भी 
थे । वे मेरे भाई लोभी न थे। यदि वे लोभी होते, तब तो 


छ१ सनाथ-श्रनाथ निणर्ये 


मेरे लिए (पिता द्वारा व्यय होने वाले द्रव्यं को; व्यय न हीने देने 
की चेष्टा करते, किन्तु वे.मुझे बहुत प्रेम करते थे। इस कारण 
मुझे दुःख-मुक्त करने के वास्ते चिन्तित रहते ओर पिता से कहा 
करते कि घर की सब सम्पत्ति देकर भी, भाई को रोग-मुक्त 
कराओ । हम संम्पत्ति तो और कमा लेंगे, लेकिन भाई ओर . 
: नहीं मिल्ल सकता। राजा, मेरी परिचर्या के लिए वे सदा उयत 
रहते, मुझे दुःखी देखकर दुःख भी किया .करते, फिर भी वे मुझे 
'दुशख से न छुड्ा सके |... 


भाई की ओर की अनाथता बताकर, झ्लुनि कहते हैं-- 


भडणीओ मे महाराय संगा .जिटठकखिटठया | 
.. . नं य दुक्खा विमोयन्ति एसा मज्क अणाहया ॥ ९ ६ै॥ 


...: भावार्थ-हे महाराज़ा,:मेरी सहोदरा छोटी और बड़ी बहने 
भरी मेरा दुःख ने. सिटा सकी ऐसी मेरी अनाथतां- थी । - 
मुनि कहते हैं--राजा, मेरे. बहने भी थीं, और सहोदरा- 
(सगी ) तथा छोटी एवं बड़ी दोनों द्वी प्रकार की थीं । बहुतसी 
बहनें, अपने भाई से केवल तभी तक प्रेम करती हैं, जब तक 
भाई सुखी दे ओर उसकी ओर से कुछ न कुछ प्राप्त होने की 
आशा रहती हे। मेरी: बहने ऐसी न थीं। वे, मुझे बहुत 
प्यार कंरती थीं। मुझे प्राणों के समान प्रिय -सममती -थीं-। 
मेरा दुःख देखकर ब्रे बहुतं व्याकुल रहा करतीं । दिन रात्त मेरी 
सेबासुभ्रषा में लगी रहती आर मेरा दुःख मिंठानें का उपाय 
ही | 


सनाथ॑ अनाथ निर्णय 


प्‌ 
मिड 


किया करतीं; लेकिन वे वहने, मेरा दुःख न मिटा श्कीं | इस 
प्रकार में बहनों की ओर से भी अनाथ था। 


राजा श्रेणिक ने, अपनी सनाथता के कारण बताते हुए, 
मुनि से यह भी कहा था कि मेरे रानियाँ हैं। राजा की इस 
बात का उत्तर देने के लिए, मुनि कहते हँं--राजा, कदाचित तू 
यह कहे, कि स्री के समान दुःख में सहायता करनेवाला दसरा 


कोई नहीं होता; आपके ल्ली न होगी, इसलिए आपको कष्ट सहने 
पड़े होंगे। लेकिन--- 


भारिया में महाराय अणुरत्ता अशुव्यया | 
असुपराणेहिं नयणेहिं उर॑ में परिसिंचई ॥ रे८ ॥ 


भावार्थ--द्टे महाराजा, मेरी पत्नी, पतित्रता थी, और मेरे. 
पर अनुरक्त थी। वह मेरे दुःख से इस प्रकार दुशखी थी, कि 


सदा रोया करती ओर मेरी छाती को, अपने आँसुओं से सींचा 
करती । 


अब पाणं च णहाणं च गंधसल्नविलेवणं । 
मए शायमणाय वा,सा बाला नोवभजह़॥ २६ ॥ 


भावाथे--इस नवयीवना ने, मुझे कष्ट में देखकर, अन्न खाना, 
पानी पीना, केसर चन्दनादि सुगन्धित द्रव्य का.लेपन, शूगारादि 
घारण करना त्याग दिया। यह बात नहीं थी, कि क्ुुल्टाओं की 
तरह पति-भक्ति दिखाने के लिए वह.इन बस्तुओं का उपभोग 


सकी, 


४३ ॒ सनांथ-अनायथ निर्णय 


मेरी जान में न करती हो और पीछे से करती हो; किन्तु न बह 
प्रकट में ही इनका उपभोग करती थी, न परोक्ष में ही । 


खर पि में महाराय पासाओ में न फिट्टर । ..#. 
न य डुक्खा विमोयन्ति एसा मज्य अणाहया ॥र ०॥ 


भावार्थ--चह मेरी पत्नी, एक क्षण के लिए भी मेरे पास से 
दर न जाती, फिर भी वह मुझे दुश्ख-मुक्त न कर सकी, ऐसी 
मरी अनाथता थी 


' इस कथन ह्वारा मुनि; राजा श्रेणिक को यह बता रहे हैं, कि 
राजा, तू अपनी रानियों के भरोसे अपने आप को सनाथ सममत 
रहा है, लेकिन मेरी स्त्री ने मेरे लिए जो कुछ किया, उससे 
अधिक तेरी रानियाँ ओर क्या करेंगी ? ऐली खसत्री के होते हुए 


भी जब में अनांथ था तो रानियों के होने से तू सनाथ केसे 


हो सकता है ९ 


राजा, मेरी पत्नी की ओर से में तो अनाथ ' था ही, लेकिन 
मेरी पत्नी भी मेरी ओर से अनाथा ही थी। संसांर-व्यावहार 
के नाते, मेरी ल्री के प्रति मेरा येह कत्त व्य था, कि में उसे सुख 
देता, दुःखों से उसकी रक्षा करता, लेकिन में, इस कत्तव्य का 
पालन करने में असमथ रहने के साथ ही, अपने दुःख से अपनी 
स्‍त्री को भी दुःखी बना रहा था। इस प्रकार वद्द भी मेरी ओर 
से श्रनाथा ही थी । हु 


सनाथ-अनाथ निर्णय ४४ 


-. मुनि की इस बात पर कि “राजा, वृ स्वयं सी अनाथ दे !! 
राजा श्रेणिक को आंग्रर्य हुआ था और उसने मुंनि के कथन को 
झूठ बताते हुए कहा था कि मेरे हाथी, घोड़े, नोकर-चाकर 
नगर-प्राम एवं रानियाँ आदि हैं, फिर में अनाथ केसे हूँ ९ 
उसके इस कथन पर से ही, मुनि ने अपनी अनाथता के वर्णन 
ह्वारा राजा श्रेणिक को यह बताया, कि इसी अकार तू भी अनाथ 
है ! अपनी अनाथता के कारण बता कर, मुनि ने, राजा श्रेणिक 
को ही अनाथ सिद्ध नहीं किया, किन्तु उसे यह भी वता दिया, 
कि जिनके भरोसे तू अपने आपको सनाथ मान रहा है, वे स्वयं 
भी श्रनाथ हैं ! अथात्‌ न तो तू ही सनाथ है, न जिनका तू नाथ 
बना हुआ है, वे ही। जो तेरे भरोसे अपने आपको सनाथ मान 
रहे हैं, वे भी उसी प्रकार अनाथ हैं, जिस प्रकार मेरे. भरोसे 


अपने आपको सनाथ माननेवाल्ते मेरे माता-पिता, बहिन, स्त्री 
ओर भाई अनाथ थे। हें या 


४, 
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.. मुनि कहते हैं, राजा, जिस प्रकार तू मनुष्य-जन्स और 
युवाबस्था को.-विशेषतः, भोग-के लिए मानता है, उसी प्रकार में 
भी सानता था। जिस प्रकार हाथी, घोड़े, धन आदि के होने से 
तू अपने आपवको संनाथ, मानता है, उसी प्रकार में भी - अपने 
आपको सनाथ्च' सानता था लेकिन जब मेरे शरीर में वेदना हुई, 


तब इन सब की कसौटी हुई, ओर ये सब सनाथ करने बाले नहीं, 
किन्तु अनाथता बढ़ाने वाले ही ठहरे। 


है संनोथ अनाथ -निणय 


.. -शाजा, मेरी पीड़ों किंसी भी:तरहं न मिंटी, तब में विचारंनें 
लगा, कि जिनके कारण, मैं अपने आपको संनोर्थ समम रहा हैं 
बे मुझे ठुःख मुक्त क्यों नहीं कर पाते १ -विंचारते-विचारंते मुझे 


माल्यम हुआ, कि ये माता-पिता, भा ई-बहिन, खी और वे आदि 
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स्वयं ही अनाथ हैं, फिर ये मुझे संनाथ कैंसे बना सकते ड्ढं ! 


' मैने, अपने ढुःख को इन सब पर घटा कर देखा, अपनां-सां 


. सम्बन्ध इंन सब का भी देखा, तो सुझे मोम हो गया, कि मेरी 


दी तरह ये लोग भी अनाथता बदढ़ानेवाली बंस्तु के अधीन 
डे हुए. 000 अर 6 3 अल 


माता-पिता आदि सम्बन्धी के वर्णन छारा, मुनि ने, अपने 
'लीति-पूर्ण सामाजिक जीवन' का भी. परिचय दिया है। उन्होंने 
- यह भी बतलाया है, कि मेरा सामाजिक जीवन किस प्रकार 
नीति-पूर्णी था। नीति के अनुसार, ' मातता-पित्ता का पुत्र के प्रति, 
भाई का साई के प्रति, बहन का, भाई के प्रति और स्त्री का पति 
के प्रति क्या. कर्त दर ; होता हैं, सुनिं ने इंसका भी दिगृद्शंन 
कराया हैं। मम । 


. , आध्यात्मिक जीवन का मूल, नीति-पूर्णं सामाजिक जीपन 
है। यद्यपि आत्मा सुखी तो आध्यात्मिक जीवन से ही हो सकता 
झै; लेकिन नीति-पूरण सामाजिक जीवन के अभाव में अध्यात्मिक 
जीवन के-लिएं-क्षेत्र तैयार नहीं होता । यह बात दूसरी है, कि 
नीतिशपू्ण सामाजिक जीवन थोड़ी हीं देर का हो, लेकिन शआाध्या- 
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त्मिक जीवन की उत्पत्ति के लिए उसका होना आवश्यक है। मुनि 
का सामाजिऊ-जीवन, नीति-यू््ण था, इसीसे उनमें आध्यात्मिक 
जीवन उत्पन्न होने में देर न लगी । 


मुनि का कथन सुन कर राजा श्रेशिक उनसे कहने लगा--डे 
आये, हे संयति, आपके वचनों ने मेरे हृदय का यह गये मिटा 
दिया, कि में सनाथ हूँ। अब में इस वात को भली भाँति समझ 
गया, कि में जिस सम्पदा पर से अपने आपको सनाथ मान रहा 
हूँ, बह सम्पदा सनाथ बनाने वाली नहीं, किन्तु अनाथता बढ़ाने 
वाली है । अब कृपा करके यह बतलाइये, कि आपकी जो वेदना 
इतने उपाय करने पर भी नहीं गई थी, वह वेदना गई कैसे और 
वास्तव में सनाथ होने का उपाय क्‍या है ९ 


मुनि बोले--हे राजा, जब सारे उपाय हो जाने पर भी मेरे. 
शरीर की वेदना न मिटी, तब में उसी वेदना में पड़ा-पड़ा अपने 
आप ही विचारने लगा, कि इतना उपचार होने पर भी मेरी पीड़ा 
क्यों नहीं मिटी ? यदि यह पीड़ा भौतिक कारणों से है तो भोत्ति क 
उपाय से इसका शमन भी द्ोना चाहिए ! भौतिक उपायों में किसी 
प्रकार की कमी न रहने पर भी मेरे शरीर के रोग नहीं मिटे और 
मैं सुखी नहीं हुआ, इससे प्रकट दै, कि यह वेदना भौतिक कारणों 
से नहीं, किन्तु आध्यात्मिक कारणों से दै। इंन रोगों के होने मे 
मेरे पू्व-संस्कारों का अवश्य ही सम्बन्ध है। मेरे साथ, पर्व के 
कोई ऐसे संस्कार हैं, जिनके कारंण मुझे ये रोग घेर रद्द हैं। 


छंड सनाथ-अनाथ निर्णय 


मैंने अपने मन में यह निर्णय किया; कि ये रोग आध्यात्मिक 
कारणों से ही हुए हैं, बाह्य कारणों से नहीं हुए हैं। इस निरणय 
पर पहुंचने के साथ दी; हेँंदय भें ये प्रश्न होने लगे, कि यदि 
पर्व-संस्कार के कारण ये रोग हुए हैं, त्तब क्या में पहले भी था। 
यदि में पहले न होता, तो ये पूर्व-संस्कार होते ही कैसे ९ इसलिए 
निश्चय ही में पहले भी था। लेकिन यदि मैं पहले भी था, तो. 
मुझे न मालूम ऐसे ही कितने दुःख सहने पड़े होंगे। इस प्रकार 
पेरे मन में अनेक प्रश्न होने लगे और मैं, अपने आप ही उनका 
समाधान करने लगा। अन्त में, | 


तओ्रो हं एवमाहंसु, हुक्खमा हु पुणो पुणी | ' 
चेयणा अणुभाविउ' जे, संसारंमि »खन्‍्तए ॥ २ ९ 


'भावार्थ--रोग न मिटने से, विचार करने पर मुझे विश्वास 
हुआ, कि इस अरन्त-संसार में भ्रमण करते हुए, मैंने इस प्रकार 
की वेदना बार-बार अनुभव की है। | 


) 

राजा, इस प्रकार विश्वास होने पर, में यह सोचने लगा, कि 
संसार में भ्रमण करने ओर बार-बार ऐसे कष्ट अनुभव कर नेका 
कारण क्या दै १ इस प्रश्न पर विचार करते हुए में इस सिद्धांत 
पर पहुंचा, कि मोह के वश द्ोकर, आत्मा, सांसारिक पदार्थों 
चोर अपने आपको सनाथ बनाना'चाहता है, लेकिन इन सांसा- 
रिक पदार्थों से, जेसे-जेसे संकधन्ध बढ़ता जाता है, यह आत्मा, 
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में भ्रमण कराने एवं ऐसे या इससे भी अधिक॑--दुःख अनुभव 
करने का कारण है। 


राजा, आत्मा की यह बहुत बड़ी गलती है, कि आत्मा, 
माता-पिता, भाई-बहन, ख्री-पुत्न, घन-वेभव ओर चेय-दवा 'आदि 
पर विश्वास करके, उनके आश्रित रहने में स्वयं को सनाथ मानता 
है । इसी भूल के कारण, आत्मा, अनाथ डे और संसार में 
परिभ्रमण एवं फिर फिर दुःख अनु भव कर रहा है। वास्तव में 
ये सब, आत्मा को सनाथ बनानेवाले नहीं हैं किन्तु अनाथ 
बनानेवाले हैं। चाहे आत्मा इनके श्रधीन रहे, इसको अपना 
साथ माने, या इन्हें अपने अधोन रखे, आप इनका नाथ रहे, 
दोनों ही प्रकार की बातें अनाथता देनेत्रास्ती हैं। जिस प्रकार 
एक अम्बे को पकड़ने वाज्ञा आइसी, चाहे यह साने कि थम्बे ने 
मुझे पकड़ रखा है, या यह माने कि सैंने थम्बे को [पकड़ रखा 
है, लेकिन जत्र तक वह थम्बे कोन छोड़. दे, तत्र तक पराधीन ही 
है। इसी प्रकार चाहे सांसारिक पदार्थों का आप होकर रहे, या 
सांसारिक पदार्थों को अपना करके रखें, है दोनों ही तरह अनाथता ! 


. राजा, इस निश्चय पर पहुंचने के पश्चात्‌ , मैंने रोग-निवार ण॒ 
के लिए, भौतिक उपायों का करना त्याग दिया और यह सोचने 
लगा, कि आत्मा इस अनाथता से निकल कर सनाथ बने, इसका 
उपाय क्या है ९ क्‍योंकि अत्र मुझे विश्वास हो 
रोग, अनाथता से ही हैं। विचारते-बिचारते, मैं 


५ 


गया, किये 
इस निणय पर 
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पहुँचा कि इन्द्रिय-लोलुपता ओर आरम्म-समासम्म को त्यागने 
एवं क्षमा, इन्द्रिय-निम्रह, निरारम्भता और निर्लॉभता आदि को 
अपनाने की श्रावश्यकता द्वे । जब तक ऐसान किया जावे; तत्र 
तक अनाथता नहीं मिट सकती। इस निर्णय पर पहुंचते ही मेंने 
अपने सन में संकल्प किया कि-- 


सई च जह मुच्चेज्या वेयणा विउला इतो । 
न्‍्तो दन्‍्तों निरास्म्भी पव्वइए अगगारिये ॥र९॥ 


भावार्थ-यदि में एक बार इस महान बेदना से मुक्त हो 
जाऊं, तो च्मावान्‌ इन्द्रियों का दमन करनेवाला, एवं निरा- 
रम्सी बनकर अणगार-धस स्वीकार करू गा | 


एवं -च चिन्तशत्ताणं 'पसुत्ता मिं नराहिवा | 
परियष्तन्तीरः राईए वेयणा में खर्य गया ॥ रे रै॥ 


भावार्थ-द्े नरांथिप, इस प्रकार चिन्तवन करते मुझे नींद' 
आा गई, मैं सोगया। रात्रि के बीतने पर सबेरे मैंने देखा, किः 
मेंरी शारीरिक बेदना क्ञय दो ग है और मेरा शरीर वेदना- 
रदित द्वो गया दे। 


. मुनि कह रहे हैं-राजा, अबः तक मैं, मोह की नींद में 
पड़ा सो रहा था, इसलिए इन रोगों ने, मेरे यहाँ चोर की भाँति 
प्रवेश कर लिया था। रोग चोरों को, न में दी भगा सका. 
या, न माता-पिता, बेद्य आदि दी । रोगों को में या वे भगा भी 
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कैसे सकते थे ९ क्योंकि, में ओर मेरे साथ द्वी वे सब भी, मोह 
की नींद में पड़े हुए थे। चोर घर में तभीतक रह सकते हैं, 
जबतक घर का स्वामी सोया हुआ हो। स्वामी के जागने पर 
चोरों का साहस ठहरने का नहीं हो सक्ता। में जब मोह की 
नींद से जागा तभी उन रोग रूपी चोरों को भगाने में समर्थ हो 
सका। मेंने मोह-निद्रा भंग करके, जैसे द्वी रोग रूपी चोरों से 
यह कहा कि तुम लोग मेरे यहाँ से भाग जाओ वचेसे दी रोग 
रूपी चोर भाग गये । उनने समझ लिया कि अब गृह- 
स्वामी जाग गया है, इससे यहाँ रहने में कुशल नहीं । राजा, 
मोह-निद्रा दूर कर देने पर, रोगों के भगाने में मुझे, माता-पिता 
आदि किसी की भी सहायता न लेनी पड़ी । सहायता लेता भी 
तो किससे ९ माता-पिता आदि स्वयं ही मोंह की नींद में जकड़े 
हुए थे। यद्यपि उन रोग रूपी चोरों को में अपने यहाँ पहले भी 
नहीं रहने देना चाहता था, लेकिन पहले मैं, मोह की नींद से 
बेसुध था ओर साथ ही अनाथ भी था। सोये हुए अशक्त का 
भय कोन करता द्वै । इसलिए मेरी इच्छा न होने पर भी वे रोग 
रूपी चोर मरे शरीर रूपी घर में घुसे रहे। में, मोह-निद्रा से. 
जागऋरर भी यदि अशक्त ही बना रहता, अपने आपको सशक्त न 
बनाता, तो वे रोग रूपी चोर न भागते। क्थोंकि, जागते हुए 
अंशक्त को बात कोन मानता है ! लेकिन मैंने जागने के साथ ही, ' 
अपने आपंको सशक्त बना लिया ओर अपनी शक्ति का प्रदर्शन 
करते हुए--यानि यह कहते हुए, “कि में क्षमावान, इन्द्रियों का 


है 


. ४१ सनाथ शअ्रनाथ निर्णय 


दमन करनेवाला एवं निरारम्भी बनकर अनगार (संयति ) 
होऊगा--मैंने, रोग रूपी चोंरों को डाठा। डाटते ही वे भाग 
गये। पी 
राजा ! बेदना के मारे मुझे बहुत दिनों से नींद नहीं आई 
थी, लेकिन मैंने जेसे ही यह सड्डूल्प किया कि बेदना मिट 
जाने पर मैं अनगार दोऊँगा? बेसे ही मुझे नींद आगई। मुझे 
नींद आई जानकर, मेरे माता-पिता आदि को बहुत प्रसन्नता हुई 
जिस रोगी को नींद नहीं आती: उसका रोग, असाध्य माना जाता 
है। मुझे नींद नहीं आती थी इसलिए मेरे घरवाले मेरा रोग 
असाध्य मानकर दुश्खी हो रहे थे, लेकिन मुझे नींद आ जाने 
से मेरे घरवाले बहुत प्रसन्न हुए। वे, यह समभने लंगे कि अब 

हमारा पुत्र, भाई या पति स्वस्थ हो जावेगा। उस समय मेरे 
घर के लोगों को कैसा हर्ष हुआ होगा, यद्‌ में नहीं बता सकता ॥ 
' मेरे घर के लोग सुझे नींद में सोया हुआ ' जान रहे थे, -लेकिन 
' शाजा, मेरी यह नींद, दूसरी द्वी तरह की थी। वे सब लोग, सुझे 
. सोया हुआ और अपने आपको जागंता हुआ समम रहे थे, लेकिन 
मेरी समझ से में जाग रहा था, और वे सब लोग सो रहे थे । 

अपने सोने ओर घर के लोगों के जागने में, मुनि जो अन्तर 
बता रहे. हैं, वह, गीता के निम्न कथन के अनुसार है-- 
या निशा सर्व मृतानां दस्यां जामति संयमी । 
'यरया जाग्रति भूतानि सा निशा परंयतो सुने: ॥ * 
हे हे ... . छाध्याय न 
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अर्थात्‌--सब लोग जिसे रात समभते हैं, उसमें संयमी 
पुंसष जागता रहता हैं और जिसमें सारा संसार जागता है, उसे 
तस्वज्ञानी मुनि, रात रूममते हैं। मतलब यह कि संसार में 
'लिपंटे हुए लोग, जिसे सच्चा समभते हैं, ज्ञानी लोग उसे झूटा 
सममंते हैं. और जो तत्व की बात, संसार में लिंपटे हुए लोगों 
से छिपी हुई दे, उसे ज्ञानी लोग साफ देखते हैं। 


. मुनि भी यद्दी बात कह रहे हैं। वे कहते हैं, कि राजा, 
घर के लोग मुझे सोता और अपने आप को जागता समम रहे 
थे, लेकिन वाघ्तव में, में जाग रहा था और वे ज्ञोग सो रहे थे, 
अर्थात्‌ जिसे वे सनाथता समभते थे, उसे मैं, अनाथता 
मानने लगा था, ओर जिसे में सनाथता मानने लगा था, उसे वे 
लोग, तेरी ही तरह अनाथवा माने रहे थे। तू भी तो अपने 
आपको सनाथ . मान कर, मेरा नाथ बनने को तैयार हुआ है, 
लेकिन वास्तव में, तू भी अनाथ ही है, सनाथ नहीं द्वै। तेरी 
दृष्टि, में, हम ( साधु ) सोये हुए हैं. और तू जाग रहा दै, लेकिन 
: बास्तंव में, हम जाग रहे हैं ओर तू सोया हुआ दै । 


राजा, रात्रि.व्यतीत होने पर, यानी सूर्योदय होने पर, मैंने 
देखा, कि मेरा शरीर तो वही दै, लेकिन उसमें किंचित भी वेदना 
नहीं दै। यद देखकर, मुझे इस बात पर विश्वास दो गया, 
कि रोगों को, मैंने द्वी ठ5द॒रा रक्खा था, इसीसे ठहरे थे । अब 
से पिता, माता, बदन, भाई, स्री, घन, वेययादि और ओऔष- 
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धादि से सनाथ बनने की अपनी भूज भी समझ ' में आगई। 
& 3 ई्‌ ध € हे और 
मुझे, इस बात पर पूर्णतः :विश्वास ,हो गग्रा, कि सर्वारन्‍्म को 
स्यागने, इन्द्रियों का दमन ,करने ओर, , क्षमा को अपना क़र 
अनगार घ॒र्म में प्रबर्जित,दोने पर[दी, सत्ताथ;हो सकता है, तथा 
प्रत्येक दुःख, अनाथ को ही सताते हैं, सनाथ को नहीं, सताते । 
शक्ति-सम्पन्न से, रोगादि. प्रत्येक दुःख भय खाते रहते हैं । 


. यहां प्रश्न होता है, कि जब सनाथी मुनि का रोग, संग्रम 
का चिन्तवन करने मात्र से ही चला गया, तब फिर संयमी लोगों 
को कष्ट क्‍यों भोगने पड़े ह उदाहरण के लिए, मुनि श्री गज- 
सुकुमारजी का आग से जलना ॥! 


इस प्रश्न का उत्तर यही 'दै 'कि जिसे संसार के लोग रात 
सममते हैं, वह श्ञानियों के लिए. दिन दे ओर जिसे संसार के 
लोग दिन समभते हैं, ज्ञानियों के लिए वेंह रात है। इसके 
अनुसार संसार के लोग, मुनि श्री गजसुकुमारजी का आग से 
जलना मानते हैं; उनके लिए कष्ट सममते हैं, लेकिन गेजसुकुमार 
मुनि, इसे कष्ट नहीं सममते थे, किन्तु सुख. समभते थे, आर 
सिंर पर आग रखनेवाले को,-लद्॒ंश पर पहुंचानेवाला संहायक 
मानते ये । उन्हें. तो, शरीर, को शीघ्र से शीघ्र च्यागत्ा दी 
अभीष्ट था। भ्दि उनकी यद्द इच्छा न द्वोती,(तो वे श्मशान में 
दी क्‍यों जाते और अपने सिर पर अग्नि रखने ही क्यों देते ९ 
' अग्नि रखी जा चुकने पर भी, सदि वे उस अगिने से कृष्ट अनुभव 
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फरते होते, तो, इच्छा करने मात्र से द्वी अग्नि को शीतल कर 
सकते थे। उनमें ऐसी शक्ति थी, कि चाइने पर अग्नि शीतल 
हो ही जावे। इस शक्ति के होते हुए भी, उन्होंने अग्नि को 
शीतल करने की इच्दा नहीं की, इसका कारण यही दै कि के 
उस अग्नि से, दु-ख अनुभव नहीं करते थे, किन्तु यह विचार 
कर सुख मान रहे थे, कि में अपने ध्येय के समीप शीघ्र पहुंच 
रहा हूँ । इस प्रकार, जब अग्नि से जलनेवाले मुनि ही जलने 
में दुःख नहीं मानते थे, तब फिर यह केसे कहा जा सकता है, कि 
संयमी गजसुकुमार मुनि को कष्ठ हुए। संयमी को, किसी 
प्रंकार का कष्ट तो होता द्वी: नहीं । संयम स्वीकार करनेवाला 
कष्टों को जीत लेता दहै। चंह अपने लिए कष्ठों फा अस्तित्व 
पहले दी मिटा देता दवै तब संयम लेता है। .. . 


सनाथी मुनि का रोग, संयम की उच्च भावना से मिटा, सन्त्र 
ओपघ आदि से नहीं मिटा, न माता-पिता आदि की सेवा सुश्रषा 
से दी कोई लाभ हुआ; यह बात ठीक है, लेकिन इसका यह 
आअथ नहीं हे, कि ओषध आदि से रोग मिट्ते ही नहीं, या बेच, 
रोगों को मिटा ही नहीं सकता, इस कारण माता-पिता वेद्यादि 
'को रुप्ण की परिचर्या करने की दही आवश्यकता नहीं है ! यदि 
ओषघादि से रोग मिटते दी न होते; वैद्य रोगी को स्वस्थ कर ही 
न संकता होता; 'या साता, पित्ता, भाई, बहन, स्लरी आदि.की 
परिचर्या से. लाभ ही नदी होता, तो न तो कोई किसी का उपचार 
हो करता, न. किसी परिचर्या द्वी। लाभ इनसे,,भी द्ोताः है, 
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इनसे भी रोग मिटते हैं, लेकिन इन उपायों से रोग मिट ही जाते 
हैं, यह निश्चित बात नहीं दै। इनसे किसी को लाभ होता भी 
है, ओर किसी को लाभ नहीं भी द्वोता। इसके सिवा, इस 
प्रकार से मिटे हुए रोग, सदा के लिए सिट गग्रे, “यह भी नहीं 
कहा जा सकता; न शारीरिक रोग मिट जाने के कारण, आत्मा 
सनाथ द्वी बन जाता है। संयम की उच्च भावना से जानेवाले 
रोग निश्चित रूप से चले जाते हैं ओर आत्मां भी अनाथता से 
निकलकर सनाथ बन जाता दै। तातये यह, कि ओऔषध परि- 
चर्या आदि से लाभ न दोंने के कारण, किसी की ओषघ परिचर्या 
करनी द्वी न चाहिए, यह समभना गलती दै। चाहे रोग जावे 
या न जावे, कष्ट में पड़े. हुए को लाभ हो या न हो, लेंकिन जो 
आदमी, रोगी या कष्ट में पड़े हुए की ओ्ोषध एवं सेवा सहायता 
करता दै, उसे तो अनुकम्पा का लाभ द्वोता ही दै | 


ओपचादि द्वारा, तथा संयच की उच्च भावना द्वारा, रोगजाने 
में'जो प्रधान अन्तर दै, वह आत्मा की. अनाथता एवं-सनाथता 
कांदै यानी, एक से आत्मा अधिक अनाथ. होता है, और, , 
दुसरे से सनाथ होता दे । बल्कि मन्त्र फे द्वारा -तिरोग:बने 
हुए का आत्मा, औओषध हारा 'निरोग बने हुए के आत्माकी . 
अंपेज्ञा अधिक पतधीन दो जाता दे! ' क्योंकि ओषघ पर चाहे .. 
विश्वास 'किया जावे ग्रा. न किया जावे, प्रयोग, में आई हुईं - 
ओोषघ कभी कर्मी. अपना अच्छा या (बुरा प्रभाव दिखाती ही है, 
त्षेकिन यन्त्र-मन्त्र का प्रभाव तो तभी.हो सकेगा, जब-उन्त पर. , 
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पूर्णतः विश्वास किया जावे । उदाहरण के लिए--मेस्मरेजिम 
का प्रभाव, उस भोलेभाले आदमी' पर ही अधिक . पड़ता है, 
जिसमें अन्ध-विश्वास की मात्रा अधिक है। जिसे मेस्मरेजिम 
पर विश्वास नहीं दै, जो यन्त्र>मन्त्र को नही समानता, उस पर 
मेस्मरेज़िस का बसा प्रभाव नहीं पड़ता, जेसा. प्रभाव' उस 
विश्वास करनेवाले पर पढ़ता है। इस प्रकार, ओषध की अपेक्षा 

यन्त्र-मंत्र से निरोग होनेवाले को आत्म-बिश्वास बिलकुल ही 
खो देना पड़ता दे । संयम की उच्च भावना से रोग -जाने में, - 
यह बात नहीं दै। उसमें आत्मा, पराधीन नहीं दोता, किन्तु 
स्वाधीन द्वोता दै । इस प्रकार से रोग जाने में, आत्म-विश्वास 
यदता दै, घटता नहीं दे ।'उच्च भावना से गया हुआ रोग, कदा- 
चिंत फिर कभी आ भी गया, तो आत्म-विश्वास के कारण, 
आत्मा की भावना ओर उच्च होगी, ओर इस प्रकार आत्म-विश्वास 
बढ़द्ीगा 


सनाथी मुनि कहते हँ--राजा, वेद्य, एवं औषघादि से मेरा 
रोग नहीं गया, यह अच्छा ही हुआ । यदि इनके द्वारा मेरा 
रोंग चला जाता, तो में अनाथता में अधिक फँस जाता। अनाथ ता 
से निकल न पाता। मेरे में, आत्म-विश्वास उत्पन्न न होता, : 
किन्तु वेच्च औषध आदि पर दी विश्वास करने लगता और इसं- 
प्रकार अपनी परतन्त्रता को ओर बढ़ा लेता । यद्यपि भेरा उप- : 
चार एवं मेरी परिचर्या करनेदालों--मेरे दुःख सं दुखी रहने- 
बालों--की भावना उपकार की ही थी, वे तो अपनी ओर से, मुझ. : 
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वर दया ही. करते ये, झौर अज्ञान होने तक उनकी वह दूं मुझे 
सुखप्रद भी :माल्स - द्ोती थी, लेकिन अब 'ज्ञान होने पर,, में 
संसार को बंधनकारक सममले लगा हूँ, और सुझे उनकी. द्या, 
मेरी परतन्त्रता बढ़ानेवाली दिखती है।. . ह 


गज 


शज्ञा, मेरे शरीर में रोग आये, यह भी अच्छा ही हुआ। 
यंदि मेरा शरीर, रोगी न॑ हुआ द्ोोता किन्तुं स्वस्थ दोता, तो 2 
झनाथ॑ ही बना रहता; , सनाथ न हों पाता । उन रोगों ने, मुझ 
में सनाथ बनने की भावना उलन्न कर दी इसलिए मैं, उंने रोगों 
को 'मित्र मानता हूँ। अब भी 'अंदि मुझे कोई रोगं हो, तो उसे 
रोग को में ढुखमांता नहीं मानें गा; किन्तु सुखदाता मान गा और 
समझ गा, . कि मेरे में किसी, प्रकार की केमी आई है, मेरी उच्च 
'आवना में कोई न्यूंनता हो गई है, इसी लिए यह मेरा पूर्व-परिर्चित 
मित्र मुझे सावेधांन करेने के लिए आयादे। ४ 
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| शजा, सबेरे मुझे वेदना-स्द्वित्‌ देखकर मेरे भाई-बहन, माता 
पिता, स्त्री आदि को.-बहुत प्रसन्नता हुई 4. मुझे जागा हुआ ' 
जानकर, सब लोग मेरे प्रास आये। उस:समय वे सब बहुत 
ही हर्षित थे। सत्र कंदते थे कि हमारे- पुण्य अच्छे हैं, जिससे 
-हमारा पुत्र, भाई; या पति अच्छा हो गया। .सब लोग अपने 
अपने भाग्य की घड़ाई करने लगे. और मुझसे पूर्छने लगे कि 
'तुम्दारे शरीर की वेदना, एक.दम से कैसे चली गई १. अंब तो 
"शरीर में वेदना नहीं दे ९ आदि। मैंने उनसे कहा, कि अब में 
ष्न्व 
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अच्छा हो गया। अब मेरे शरीर में, तनिक भी वेदना नहीं दे । 
वे संत कहने लगे कि तुम्हारे अच्छे हो जाने से हमें जो प्रसन्नता 
है वह प्रसन्नता, त्रैलोक की सम्पत्ति मिलने पर भी नहीं हों 
सकती । अब यह बताओ, कि जो वेदनां इतने इतने उपाय 
करने पर भी नहीं गई थी, वह वेदना आज आप ही आप सिट 
“गई या. किसी कारण विशेष से चली गई ९ में उनसे कहने लगा, 
कि इतने उपचार करने पर भी जो वेदना नहीं गई थी, जिस 
चेदना के न मिटने के कारण, में आपको और आप मुझे सुखी 
न कर- सके थे, उस वेदना को मिटाने के लिए, मैंने एक शक्ति 
का स्मरण किया। उस शक्ति का- स्मरण करते ही मुझे, 
(बहुत दिनों से उड़ी हुई नींद आ गई और में सो गथा। इस 
समय , जाग कर मैं, शरीर को रोग-रहित-स्वस्थ-देखती हूँ। 
यह सब, उस शक्ति के स्मरण एवं उसकी कृपा के प्रताप दै । 
मेरी बात सुन कर, मेरे घर के सब लोग, हषे सहित, उस 
'शक्ति की बड़ाई करने लगे और कहने लगे, कि वह शक्ति कहाँ 
' रहती है और कोन है. जिसने ऐसे. समय में, तुम्हारी और हम 
सबः की इस प्रकार सहांयता की !'हम उस शक्ति को-कोटि-कोटि 
नमस्कार करते हैं ओर उसे धन्यवाद देते हैं.। 
... राजा, उन सब के प्रश्न के उत्तर में, मैंने कहा कि बह शक्ति 
ओर कहीं नहीं रहती है, किन्तु हृदय में दी रहती है। में, उस 
शक्ति को भूला हुआ था, इंसीसे इतने कष्ट उंठा रहा था। -कष्टों 
से मुक्त होने के समस्त उपाय असफल होने पर, मैंने उंस शक्ति 
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का स्मरंणःकरके उसंसें कहा; कि यदिः एक बार में :कष्ट-मुक्तः हो 

जाऊ तो तेरी शरण आऊँंगा।।>ऐसा- कहते-ही,- मुझे: नींद 
आगई, मेरी: वेदना केस हो- गई और: इस 'समये में अपने 
' आपको रोग-रहित-स्व॒स्थ देख: रहा: हूँ। हे 


मेरी इस बात को सुन केर उन लोगों का फोतूहल बढ़ गया 
अब वे, उस शक्ति का नाम॑ जानने के लिंए, अधिंक उत्सुक थे. 
उनकी उत्सुकता देखकर, मेंने कहा; कि भेदों से तो' उस शक्ति 
के क्षमा, सत्य; अहिंसा, आदि कई .नाम हैं, लेकिन संमुधय में 
वह संयम की शक्ति है: संयम की. शक्ति से ही,- में रोग-मुक्त 
हुआ हूँ। अब में, उंस संयम, की:शक्ति से. की हुई अपनी प्रतिज्ञा - 
के अनुसार, उसकी शरण जाना चाहता हूँ, -.इसलिए आप सब 
लोग स्वीकृति दी जिये। 2 2 
. “यमो परम! धातु से,संग्रम! शब्द की उलंत्ति है । इसका 
अर्थ है, समस्त विकारों से दर रहना। ह 


मेरे.इस कथन को सुनंकर, मेरे घरवालों को मेरे वियोग का 
स्वाभाविक दुःख हुआ। सब लोग, आपस में ऐक दसरे की 
ओर देखने और अपनी अपनी आँखों से,. आँसू टपकाने लगे। 
में उन्हें बहुत प्रिय था, इसीलिए उन्हें मेरी यहं बात सुनकर 
दुषख-हुआ । उन: लोगों को . दुःखी देखकर, मेंने उतने कहा 
क्रिआप/लोग-दु»खी क्यों दोते, हैं: में, .जो:वेदना अंनुभव कर 
रंदा था, उसी: वेदना में - यदि मेरी . मृत्यु हो गई होती, ...तब..तो 
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आप,लोगों को. घेय॑ रखना पड़ता या नहीं १ फेर जिस- संयम ' 
की शक्ति की क॒पा से में:अंच्छा हुआ हूँ, उसकी शरण जाने के 
समय, आप लोग -घेय॑ रखकर मुझे स्वीकृति क्यों नहीं देते ? 
यदि उस शक्ति की कृपा न होती,तो मैं वेदना से मुक्त हो पाता १ 
इन बातों पर विचार करके, आप लोग प्रसन्नता-पूर्वक सुझे 
संयम की.शरण जाने के .लिए स्त्रीकृति दे दीजिए । इस प्रकार, 


मेरे बहुत सममाने बुमात्ते पर, मेरे घर के लोगों ने, मुझे संयम्‌ द 
लेने के लिए स्वीकृति दी। ... . 


तओओ कल्ले पभायम्पि.आपुच्छिचार बन्धवे | 
सन्त दन्तो निरासस्मों पव्वईओं अंणयारिय ॥ ३ ४७) 


भावाथ--सवेरे वेदना मिटने पर मैंने अपने बान्धवों से 


स्वीकृति ली, ओर क्षमावान्‌, इन्द्रिय-निरोधी, एवं निरारम्भी 
बनकर, अनगार-धम स्वीकार कर लिया) 


तओ। हूँ णाहो जाओ अपरो य परस्त थ | 
सब्वेति चव भूयांण' तसायाँ थावराण य ॥३५॥ 


भावाय--संयम लेकर, में, अपना स्वयं का, तथा दूसरे सब 
नस एवं स्थावर जीवों का नाथ बसे गया। 


सनाथीः झुनि कहते :हँ--राजा; अन्न मुझे फिसी भी प्रकार. 
केरोग शोकाका/भय नहीं है।। अब मैं सनाथ॑ ; इसलिए किसी 
भकार का छुश्ख मेरे समीप-भी नहीं आ सकता | यदि कभी कोई - 


हर] 
ऐ 
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रोग-दुःख आया भी, तो उसे में अपने आप ही मिलते में सम 
हूँ।. उनसे घबरा कर, क्रिसी दूसरे की- शरण. जाने-की, आव- 
श्यकता न्॒ - पड़ेगी ।: मेरी. जीचन-गांथा सुनकर, तु समझा गया . 

गया, कि.में केसे - अनाथ-था और अब किस.भ्रकार सनाथ हूँ। 
मेर-क्थन-पर से, तू अपने आप के लिए सी.विचार से, कि तू 
सनाथ् हैया अनाथं,और मेरा! नाथ बनने को. समर्थ हैं,या नहीं! 


शज्ञों,- तेरे की यह तो माछूम हो ही गया धोगा, कि जब 

त्तक फोई किसी दूसरे जीव या पदाथ पर अपना आधिपत्य: रखता 
है, आप शासक ओर: उन्हें शासित मानता दैसब तक बह, अपना 
स्वयं का भी नाथ नहीं है, ओर दूसरे का भी नाथ नहीं है । 
जो, दूंसरे को अपने अधीन रखना चाहता है, चह. स्वयं -भी 
दूसरे के अधीन हो जाता. हैं, यह दो अटल: सिद्धांत दे । इसी मकार, 
जो-दूसरेः शासक. के अधीन: दै. तो अनाथ' है. ही-! . सनाथ' 
झोर न :किसी! दूसरे को. ही. अपने:अघीन . रखे । इस प्रकार 
सनांथ बननेबाला, अपने।आपका ही. नाथ नही रहता है, किन्तु 
प्राणिसोन्न.कानाथ बने जाता है.। तू , यह मत समक्त, कि,फिर 
-तो-आखिमान्न प्र झपना आधिपल्य हुआ. ! इस-प्रकार से प्राशिं- 
मंत्र का नाश बचने सें, झ्राधिप्य या: अधीतता को तो स्थान ही 
अर्थ ही, चिकारों से. दंरः:राइना दै । जब संयम. स्वीकार लिया, 
तब, छोटे-बढ़े, शासक-शासित या अधिपति अधीन आदि घितार 


रे 
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रहा ही कहाँ ? फिर तो, मैत्री-भावना ही विकसित होती है। 
स्वयं अपना नाथ बना हुआ व्यक्ति, प्राणिमात्र का नाथ, मित्रता 
के बलपर बनता है | साम, दाम दएड और सेंद आदि सांसारिक 
नीति के बल पर नहीं। यदि तू मेरा नाथ बनने का इच्छुक 
है, तो अपने अधीनस्थ लोगों 'पर से अपना आधिपत्य उठाले, 
भौतिक पदार्थों पर विश्वास केरना छोड़ दे और अपने आप पर 
विश्वास कर । बस, फिर तू फेवल मेरा ही नहीं, किन्तु प्राखिमात्र 
का नाथ बन जावेगा। 


राजा, तू अपने आपको, हाथी घोड़े आदि के होने से 
सनाथ मानता है लेकिन तूने, हाथी घोड़े क्‍यों.रख छोड़े हैं ९ 
तू इस विषय में भल्ती प्रकार और एक एक पर अलग अलग 
विचार कर। यदि तू पंदुल चल सकता होता तो घोड़े क्‍यों 
रखता ? पेंदल नहीं चल सकता, इसी कारण घोड़े रंखे हैं. न ९- 
तेरे से जो काम नहीं हो सका, जिसके करने की तेरे में शक्ति 
नहीं थी, वह काम करने के लिए ही तने घोड़े रखें हैं न ९ फिर 
इसमें विशेषता की बात कोन सी रही ९ यह तो और कमंजोरी 
हुई ! यदि घोड़े, तेरे को उठा कर चलने से इनकार करदें, तो त' 
चलेगा ९ धोड़ों ने, तुके कमजोर पर क्पा की है, तेरी सहा- 
यता की है, जो तेरा वजन डठाकर चल रहे हैं। ऐसी दशा में तू 
उन घोड़ों का नाथ केसे रहा ९ हाँ, लोकोक्ति से, थे घोड़े, तेरें 
के ही भी सकते हैं; क्योंकि, तुम अशक्त को सहायता 
देते हैं! 


ँ 
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राजा, घोड़ों की :ही तरह हाथी के लिए समझ ॥ः जब 
तेरा काम: 'घोड़ों: से नहीं चला - तब.तू. हाथी की शरण गया; 
- यानी दृत्थी रखने: लगा (जो काम हाथी करता हैः बह काम 
करंने की शक्ति यंदि तेरे में ही होती; तो त उसकी सहायता क्यों 
ख्ैता ९ यही बात) पेदल, दास-दासी-आदि के लिए भी समझ ले॥ 


अब यदि मेरी द्वी तरह तुझे सनाथ बनना है, तो सेंसोर की _ 


संमस्त वस्ंतुश्रों पंर से अपना अधिकार उठाकर, इस संयम रूपी 
शक्ति की शरण ञआा जा, फिर तू अपना भी नाथ बन जावेगा 
ओर, सेरा तथां प्राखिसात्र का नाथ बन. जावेगां। यदि; 


शक दस से ऐसा नहीं कर सकता, तो धीरे घीरे कर | अनाथंत , 


देनेवाली वरंतुओं को, धीरे घीरे त्यागने पंर भी, जितने अंश 
में उन वस्तुओं को त्यागेगा, -उतेने ही अंश में' सनांथ॑घनता 
जावेगा ओर जब अत्ताथता देनेवाली' वस्तुओं को सबंधा त्याग 
देगा, तंब सर्वाश में सनांथ बन जावेगा।.. / 5 कल: 


:.. शजा, उतने कष्ट भोग कर अनाथतां त्यागने एवं नाथ बनने 
के पश्चात्‌, में, इस सिद्धान्त पर पहुंचा हूँ:-- 


(५ ५ 


अप्पा-नईं वेयरणी:-अप्या-मे कृडसामेली | ु 
४ अषो काम हुह्ा पेणू अपा मे नन्‍दर्स व ॥ २१ -, 
+. '- भावाथे--सेरा श्रात्मा “ही पेतरणी- नदी है; मेरा श्रात्मा ही 
(कूंटशांल्मली- वक्ष है; मेरा आत्मा ही। इच्छित बस्तु. देने नाली 
कांमपेंनु हैं; और मेरा आत्मा ही: नन्‍्दनवन' है ।* 
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शाझ्कारों ने, पुश्य और पाप के फल के लिए, सुख और 
दुःख ये दो पक्ष दिखाये हैं। यानी यह बताया है, कि पुण्य से 
सुख प्राप्त होता है आओर पाप से दुःख) इस सुख दुष्ख से, 
घंम का फल' भिन्न है; क्योंकि, घर्म का फल मोक्ष हे | मोक्त 
होने पर न तो कर्म जनित सुख ही है, न दुःख ही | यदि मोक्ष 
में कर्मजनित सुख माना जावेगा, तो फिर चहाँ दुःख का भी 
अस्तित्व मानना पड़ेगा। क्योंकि जहाँ एक पक्त होगा वहा 
दूसरा पक्ष भी होगा द्वी। लेकिन मोक्ष में, क्मंजनित दुःख का 
ज्ांस औी नहीं है, इसलिए कर्मजनित सुख भी नहीं है। ढु 
ओर सुख तो तभी तक हैं, जबतक मोक्ष प्राप्त नहीं हुआ है ! 
' इसलिए घर्म का फल्ल--मोक्ष--सुख-दुःख रहित है । 
शाख्रकारों ने, पाप का फल दुःख बताया है। दुश्ख में भी 
बैंतरणी नदी एवं कूटशाल्मत्ली के बृक्ष के दुःख विशेष हैं । 
शास््कारों का कथन है, कि ने्‌रयिक को वेतरणी नदी हारा बड़े 
बड़े कष्ट भोगने पड़ते हैं। वह उसमें डूबता तथा डउतराता है, 
उसके अन्दर रहनेवाले अनेक जीव .उंसे काटते खाते हैं। इस 
प्रकार बेतरणी नदी छारा, नेरयिक को बहुत कष्ट भोंगने पड़ते हैं) 
नेरथिकों को नरक में -कूटशाल्मल्ी बृक्त से भी बहुत दुःख 
होता है। कूंटशास्सली 'क्ष के पत्त पेने होते हैं । वे पत्त 
'नेरयिकों के शरीर पर गिरकर, उनके शरीर को क्ञषत-विज्ञत करते 
रहते हैं, जिससे नेरयिकों को अपार कष्ट होता द्वै4 शाख्तरकारों 
के कथनानुसार, नरक में विशेपतः इन्हीं के छारा कष्ट होता है । 
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शाखकारों ने पुष्य का फल, सुख बताया '्ै। पुण्य से 
प्राप्त होनेवाला सुख, विशेषतः इच्छित वस्तु देनेवाली कामपेनु 
ओऔर नन्दनवन के हारा प्राप्त होता है। कामघेलु; एक ऐसी गाय 
होती दै, कि उससे चाही गई समस्त वसतुएँ प्राप्त होती हैं । 
इसका अन्ञ-तत्यज्ञ विशेषतायुक्त छहै। उसका, दूध तो लाभप्रद 
है ही, लेकिन गोबर और मूत्र में भी अन्बे की आँखें खोल देने 
का गुण होता है। इसी प्रकार नन्‍्दनवन एक: ऐसा वाग है, 
जिससे स्वर्गीय देवों को बहुत अनन्द मिलता है। उस वाग में 
पहुंचने पर वे लोग, चिन्ता-शोऋ-रहिित हो जाते हैं. 


सनाथी सुनि, सुख और दुःख दोनों पक्ष लेऋर कह रहे हैं, 
कि अधिक-से-अधिक सुंखदात्री कामबेनु गाय, तथा सुखदा ता 
नन्‍्दनवन माना जाता दे और अधिक से अधिक दुःखदात्री 
बैतरणी नदी और ढुःखदाता कूटशाल्सली वक्ष मांना जाता है। 
लेकिन कामचेनु, सनन्‍्दनवन। बैतरणी नदी और ' क्रूटशाल्मली 

_ बुक्ष कोई दूसरा नहीं है, किन्तु हमारा आत्मा ही है । 


-  सनाथी सुनि सुख और दुःख को अन्तिम सीमा को लेकर 
कह रहे हैं. कि संसार में सुख और दुःख का दाता दूसरे को 
माना जाता है। कोई कहता है, कि मुझे धन सुख देता ह्ठै। 
कोई कहता है, खी सुख देती है। कोई कहता है; कि पुत्र या 
मित्र सुख देता द्वै। कोइ कहता है हाथी, घोड़े, राजपाट या 
कामचेनु सुख देता है। कोई कहता है, कि सुख तो स्वर में ही 

६ 
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मिल सकता है,,ओऔर प्रधानतः नन्‍्दसवन ही. सुखप्रद दे-। इसी 
प्रकार कोई कहता है, कि शरीर 'दुःख देता है। कोई क 

है किशत्र दुख देता है। कोई कहता है; कि दःख तो नरके 
में है ओर नरक में भी विशेषतः वेतरणी नदी एवं क्ुटशाल्मली 
नक्त दुःखदाता है। इस प्रकार लोगों ने दूसरों को सुख या दुःख 
का देनेवाला मान रखा दै। कोई-कोई इससे आगे बढ़कर कहते 
हैं, कि सुख-दुःख देनेवाले कर्म हैँ। शुभकर्म 'सख देते हैं, 
ओर अशुभकस दुःख देते हैं। शुभकर्म, सुखप्रदा, कामघेनु. 
वा नन्दनवन से , भेंट कराते हैं, ओर अशुभ कर्म नरक से 
भेंट कराते हैं, जहाँ दुःख देनेवाली बेतरणी नदी और कूट- 
शाल्मली वृत्ते हैं। कोई-कोई लोग, सुख-दःख का दाता 

काल को बताते हैं, कोई स्वभाव को बताते हैं ओर कोई ईश्वर 

को बताते हैं। लेकिन वास्तव में, सुंख-ढुःख देनेंवालां दूसरा 
कोई नहीं है, किन्तु हमारा आत्मा ही अपने आपको सुख या 
दुःख का देनेवाला है। जो लोग, दूसरे को सुख-दुःख देनेवाला 

मानते हैं,वे उसी प्रकार की भूल करते हैं, जेसी भूल, कुत्ता करता 

है। कुत्त को, यदि कोई लकड़ी से मारता है, तो वह उस लकड़ी 

से मारनेवाले को तो नहीं पकड़ता, ओर लकड़ी को पकड़ता है। 

वह समभता है, कि मारनेबाली यह लकेड़ी ही है.) यद्यपि वह 

लकड़ी तो निमित्त मात्र है, सारनेवाला तो दूसरा ही है लेकिन 

ऊँत्ता, अज्ञान के दश यह्‌.नहीं समझता है । . इसी प्रकार, सुख- 

दुःख का दाता दूसरे को माननेवाले लोग भी भूल कंरते हैँ। दूसरा 
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तो निमित्त मात्र है, सुख-दुश्ख का देनेवाला, दूसरा कदापि नहीं 
हो सकता। सुख या दुःख का दाता कोन है,इस बात को सिंह की 
तरह देखने की आवश्यकता है। सिंह पर जब कोई आदमी, 
गोली या तीर चल्लाता हें,तत्र सिंह, उस ग़ोली या तीर को नहीं 
पकड़ता, किन्तु, गोली या तीर चलानेवाले पर कपटता हैं। वह 
सममता है, कि यह गोली या तीर, आपने आप नहीं आया है, 
किन्तु दूसरे के चलाने से आया है। इसी प्रकार ढु्खे-सुख 
देनेबाले--वैतरणी नदी, कूटशाल्मली झुक्ष, कामपेन और 
नन्‍्दनबन आदि-किसी ओर को मत मानो, किन्तु यह देखो, किं 
दुःख-सुख बनाया किसने है १ इन्हें प्राप्त करनेबाला कौन है 
ये सुख-दु।ख आते कहाँ से हैं. और किसके भेजे हुए आते डे 
इस बात का; शेर की तरह अनुसन्धान करने पर, अन्त में यही 
ठहरता दै कि हमारा आत्मा ही बेतरणी नदी, कूटशाल्मली, वृक्त 
कासघेनु और ननन्‍्दनवन दे। इसी प्रकार शाह, मित्र, अनुकूल, 
प्रतिकूल,स्वपक्षी, विपक्षी, आदि मी हमारे आत्मा से ही बनते हैं। 
सनाथी मुनि जो बात कह रहे हैं, वही बात गीता में. भी, 
इस प्रकार से कही. है-- 0 हु व 
उद्परेदात्मानांडटत्मन॑ नात्मावमवसादयेतू । 
आत्मैव ह्ात्मनो बन्बुरात्मैव .रिपुरात्मनः ॥ 

हे अध्याय ६ ठा 
अर्थातू--अपने आत्मा से द्वी अपने: आत्मा का उद्धार करो, 
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गिरने मत दो । आत्मा का शत्रु या मित्र, स्वयं आत्मा ही है । 
दूसरा कोई उत्थान या पतित करनेवाला नहीं दे । 


सनाथी मुनि कहते हैं-- 


अप्या कत्ता विकतां य दुह्मश 4 सुहाण 4 | 
ऋष्पा मित्तममित्ं च दुपट्धिय सुपदट्टिओ ॥ २ै७॥ 


भावार्थ--सुख और दुख का उत्पादक एवं विनाशक 
( कर्ता-दर्ता ) आत्मा ही है। आत्मा ही मित्र; शत्रु, दुष्प्रतिष्द 
* ( दुखापात्र ) एवं सुश्तिष्ठ ( सुख-पात्र ) है। 


. सनाथी मुनि कहते हैं,कि छोटे से लेकर बेंतरशी नदी और 
कूटशाल्मली बृक्ष॒ तक के महान्‌ दुःख आत्मा के ही पेंदा 
किये हुए हैं, और आत्मा ही इन्हें .नष्ट भी कर सकता है। इसी 
प्रकार, छोटे से खेकर कासधेनु एवं नन्‍्दनवन तक के महान 
सुख भी आत्मा के ही पेदा किये हुए हैं, ओर आत्मा इन 
सुखों को भी नष्ठ कर सकता है। समस्त दुश्ख-सुख का करता 
आत्मा ही है, दूसरा कोई नहीं है । 


श्रमवश आत्मा, अपने लिए दुश्ख सुस्त का देने और करने 
वाला किसी दूसरे को ही मानता है । इस बात को तो भूल ही 
जाता है कि मुख-दुःख मेरे ही किये हुए हैं, इसी से मैं इन्हें भोग 
भी रहा हूँ, और यदि में चाहूँ त्तो इनसे निकल भी सकता हूँ! 
इस बात को, आत्मा किस प्रकार भूला हुआ दै, यह बात एक 
चश्ान्त-हारा समझाई जाती है | 


धनांथ-अनाओं निया ये ६६ 


एक महल्ल में, एक कुत्ता घुंस गथा। उस महल्ल में, चारों 
ओर भ्रतिबिग्व-दर्शक काँच लगे हुए थे ! कुत्ते को उन चारों 
तरफ लगे हुए काँच में अपना प्रेतिबिग्च॑ दिखाई देने लंगा। अपने 
प्रतिबिस्ब को देख कर, कुत्ता सममते लगा, कि ये दुसरे कुत्त 
हैं। वह जिधर भी देखता है, उधर उसे अपने ही समान कुत्त 
दिखाई पड़ते हैं। यश्य॑पि काँच में दिखाई देने वाले कुत्त , दूसरे 
भहीं हैं, उसी कुत्त का प्रतिबिभ्व है, ओर काँच में के कुत्तों को 
इसी कुष्त ले बनाया है, लेकिन कुछा इस बात को नहीं सममतता 
ओर काँच में दसरे बहुत से कुत्ते समझ फर भोंकता है। यह 
कुत्ता आप स्वयं जिस प्रकार मुह बना कर भोंकता है, उसी 
प्रकार फाँच-स्थित्त कुत्ते भी मुँह बना कर भोक रहे हैं। यह देख 
कर, तथा अपनी ही प्रतिध्वनि धुन कर, कुत्ता देरान द्वोता है, 
ओर समझता है, कि इन सब कुत्तों ने, मुझे चारों ओर से घेर 
लिया है, त्तथा सुक पर हसला करने ज्षिए भोंक रहे हैं। इस 
प्रकार, घह अपने भ्रम से ही आप दुःखी हो रहा है । दुःख देने 
बाला दूसस कोई नहों है । 


ठीक इसी तरह, आत्मा, अपने आपके पेदा किये हुए दुःख 
भोगता है, कोई दुसस छुःख नहीं दे रहा है, फिर भी, आत्सा 
यही समभतता है, कि मुझे दूसरों से दुःख दे रखा है। यदि चह 
कुत्ता चाहे, तो उस काँच जधित भमहत्त - से बाहर निकल कर, 
अपने आपको सुखी बना सकता है, जो सर्वथा उसी के आधीन 
है, इसी तरह यदि आत्मा भी चाददे तो अपने आपको दुःख-मुक्त 
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ओर सुखी बना सकता है। डे 


चाहे स्वर्य का सुख हो, या नरक का दुःख, उस सुख-दुश्ख 
का कर्ता आत्मा ही है। आत्मा ने ही, स्थग या नरक में जाते 
योग्य कार्य किये हैं| किसी दूसरे के किये हुए कार्यो के कारण, 
अपना आत्मा, स्वर्ग या नरक को नहीं जा सकता | आत्मा को 
अपने कढ त्व से ही स्वर नरक श्राप्त दोता है। सुख-दुःख का 
देनेदाला दूसरे को भाननेबाले लोग, उपादान और निमित्त को 
नहीं समझते, इसीसे उन्हें यह श्रम रहता है, कि सख-दघ्ख का 
देने बाला दसरा है। 


कार्रण के. बिना कार्य नही होता। चाहे स्वर्ग के सुख हों 
यथा नरक के दुःख, प्राप्त होते हैं कारण से ही। उन कारणों का 
उत्पादक स्वयं आत्मा ही है। आत्मा ही, स्वर -या नरक प्राप्त 
होने के काये करता है । बित्ता कर्म्स किये, स्त्रग या नरक नहीं. 
जाता, न सुख-दुःख ही पाता है। नरक या स्वर्ग का आयुष्य 
बाँधने में, कमे-बन्ध की प्रधानता है। .कर्म-बन्धे, अध्यकसाथ 
से होता है ओर अध्यवसाय, आत्मा के अधीन हैं। इसलिए 
आत्मा ही सुख-दु:ख का कर्ता, भोक्ता, एवं हर्त्ता है। 


: - कुछ लोग काल को नरक-स्वर्ग या सुख-दुःख का देने वाला 
केहते हें। छुछ का कहना है, ,कि स्वभाव से ही नरक या स्वर्ग 

प्राप्त होता दै। कोई, सुख-दुःख का देने वाला होनहार को 
मानते हें, और छुछ लोग कहते हैं, कि सब कुछ ईश्वर के अधीन 
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ह बह जैसा चाहता है, वैसा हो जाता है। 


कालवादी कहते हैं. कि कर्ता-हर्चा काल ही हैं। वे लोग 
अपने कथन की पुष्छि में कहते हैं, कि, काल होने पर ही, 
जवानी आती है और काल होने पर ही; बुढ़ापा आता है । 
काल होने पर ही, खिर्योँ बालक प्रसव करती हैं और दक्ष 
फूलते फलते हैं.। काल होने पर ही गर्मी सर्दी ओर वर्षा भी 
होती है। 'इस प्रकार प्रत्येक कार्य, काल से ही होता है, बिना 
काल, कु नहीं होतो । इसी के अनुसार, काल होने पर, आत्मा 
को स्वर्ग जाना पड़ता है और काल होनेपर नरक जाना पड़ता है। 
- काल होने पर, सुख लता है, और काल होने पर दुःख 
मिलता दै।, तात्यय यह कि सब कुछ काल ही करता है और 
काल ही से सब कुछ दोता भी ड्लै हर 


स्वभाषधादी कहता है, कि काल कर्त्ता नहीं है, किन्तु 
स्वभाव कर्ता ढै। जो छुछ दोता है, स्वभाव से ही होता छै, 
काल-आदि किसी के किये कुछ भी नहीं होता । यदि काल ही 
कर्ता है, काल से ही सब कुछ होताहै, त्तो काल तो सब पर 
चंतेता है ! फिर एक का काम होता है, ओर दूसरे का काम क्‍यों 

: नहीं होता १ काल होने पर भी एक स्त्री के तो' बालक होता दे 
“ और दूसरी स्त्री के क्यों नहीं होता १ एक ही बाग के कुछ वृक्ष 
तो फलते हैं ओर कुछ घत्त काल होने पर भी क्यों नहीं फलते १ 
'एक बुक्ष में आम लगते हैं, दूसरे में नीयू क्‍यों लगते दें? सब 
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में आम क्‍यों नहीं लगते ? काल तो सब पर समानता से बतंता 
है, फिर इस प्रकार की विषमता क्यों ? इन बातों पर दृष्टि देने 
5 त्त डे 
खे काल, कर्ता नहीं ठहरता, किन्तु स्वभाव कत्ता ठहरता है। 


जो कुछ होता है, स्वभाव से ही होता है। स्वभाव होने पर ही 


खस्री के वालक होते हैं ओर वृक्ष में फल लगते [सी प्रकार 
जिस वृक्ष में, आस का फल लगने का स्वभाव होता है, उसमें, 
आम का फल लगता है ओर जिसमें नींबू का फल लगने का 
स्वभाव होता है उससें, नींबू का फल लगता है ! जिपमें नरक 
का स्वभाव होता हे, वह नरक जाता है और जिसमें स्वर्ग का 
स्वभाव होता है, वह स्वर्ग जाता है । जिसमें सुख का स्वभाव 


होता है, वह सुख पाता है, ओर जिसमें दुःंव का स्वभाव होता 


है, वह दुःख पाता है। इस प्रकार, सब कुछ स्वभाव से ही 
होता है। स्वभाव ही, प्रत्वेक बात का कर्त्ता है, काल आदि 
कोई भी कर्ता नहीं है । 


होनहारवादी, काल तथा स्वभाव आदि को न कुछ बताकर 
कहता है, कि “जो कुछ होता है, होनहार से ही होता है। होनहार 
ही कर्ता है, दूसरा कोई भी कर्त्ता नहीं है। स्वभाववादी ने, 
: काल॑बादी को झूठा ठहरा कर, स्वभाव को कर्ता बताया है, 
लेकिन स्वभाव भी कप्ता नहीं है, कर्ता तो होनहार ही है । यदि 
वभाव ही कत्तों हो, तो दो स्त्रियों में से, एक के तो पहलें 
बालक हुआ ओर दूसरी के बहुत समय पश्चात्‌ बालक क्यों 
हुआ १ बालक इसज् करने का स्वभाव तो इस दूसरो में भी 


शा 
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था, फिर इतने बिलम्ब का क्‍या कारण ९ स्वभाव होने पर भी 
पहले बालक नहीं हुआ ओर फिर बालक हुआ, इससे सिद्ध है, 
कि जो कुद्ध होता है, होनहार से ही होता है |” 


ईश्वर को कर्ता मानने वाले लोग कहते हैं, कि 'जो कुद्ध होता 
है, वह सव ईश्वर के करने से ही होता है। काल, स्वभाव या 
होनहार फर्त्ता नहीं है, किन्तु इश्वर ही कर्ता दै। प्रत्येक बात, 
ईश्वर के करने से ही होती है। वह चाहता है, तो स्वर्य भेज 
देता है ओर वह चाहत्ता है, तो नरक भेज देता है । वह चाहता 
है, तो दुःख देता दे और वह चाहता दै तो सुख देता है। 
वह चाहता दे तो खी बालक प्रसव करती है, और बह नहीं 
चाहता है, तो प्रसव नहीं करती है।इस प्रकार सब कुड्ठ ईश्वर के 
दी करने से होता है, किसी और के किये कुड्ठ भी नहीं द्ोता । 


इस प्रकार भिन्न-भिन्न मत के लोगों ने, संसार को चक्कर में 
डाल रखा दे, लेकिन सनाथो मुनि कहते हैं, कि आत्मा ही क॒त्ता 
हर्ता और भोक्ता द्वे! दूसरा कोई न तो कर्ता है, ने दर्ता है 
न करानेवाला या भोगनेवाला ही है। 


यद्यपि जेन-शाख्र आत्मा को ही कर्त्ता बताते हैं, लेकित ऊपर 
कह्टे हुए मतवादियों की थुक्ति का, युक्तियुक्त उत्तर दिये-बिना, 
साधारण लोगों की समर में यह बात नहीं आरा सकती कि आत्मा 
कत्तो-द्ता कैसे दे । इसलिए युक्ति छरा मतवादियों की युक्तियों . 
का खण्डन किया जाता दै | 
१७० 
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सबसे पहले, हम, क़ालवादी से पूछते हैं, कि 'काल जड़ हैं; 
था चेतन्य ९ काल, चैतन्य तो हों नहीं सकता--क्योंकि, समय 
का नाम 'काल' है--इसलिए काल, जड़ ही ठहरता दै। काल, 
जड़ है और आत्मा चैतन्य है। जड़ काल, जब अपने आप 
को ही नहीं सममता है, तब वह, चेतन्य आत्मा के बिपय॑ में कुछ 
रने के लिए समर्थ केसे हो सकता है ? चेतम्य-आतव्मा को 
जड़-काल के अधीन सममतना; चततन्य आत्मा के लिए, जड़े काल 
को कर्त्ता मानना कोनसी बुद्धिमानी है? जड़ काल के अधीन 
चेतन्य आत्मा को सानना, चेतन्‍्य को जड़ बनाना है। इस 
कारण, काल, कदापि कर्ता नहीं माना जा सकता | 


काल की ही तरह; स्वमाव के लिए मी यही. प्रश्न होता है, 
कि स्वभाव” जड़ है, या चैतन्य ? यदि कहें कि जड़ है, तो 
फिर काल की ही तरह स्वभाव भी, चैतन्य आत्मा का कर्चा 
केसे हो सकता है और चेतन्य आत्मा को, जड़ रवभाव के अधीन 
कैसे माना जा सकतां है ? यदि कहो, कि संवभाव, चेतन्य है' 
तो आत्मा से मिन्न है, या अभिन्न ? यदि अभिन्न है, तब तों 
फिर आत्मा ही कन्नां ठहरता है, स्वभाव, कर्ता कहाँ रहा ९ 
स्वभाव, आत्मा. के. अधीन है। आत्मा, अपने रवआव को 
अपनी इच्छानुसार बना सकता है| क्षमावान से क्रोधी, कोडी 
से क्षमावान्‌, चोर से साइकार ओर साहइकार से चोर होते देखे 
जाते हैं। इस प्रकार, स्वभाव में परिवतेन होता है, जो सर्वेथा 
आतस के अधीन है। इसलिए, स्वभाव कर्ता नहीं हो. संकता. 


रे 
(५ + 
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यह वात दूसरी है, कि आत्मा के अधीन रहकर, स्वभाव, कह त्व 
में भी भाग लेता हो, लेकिन इस कारण, स्वभाव कर्ता नहीं कहा 
जा सकता | कर्त्ता तो वही कहा जावेगा, जिसकी . कठ त्व में: ' 
प्रधानता दै | 


रही होनहार की बात; लेकिन होनहार तो कुछ है ही नहीं । 
होनहार को कर्त्ता मानना, असत्‌ को सर्त मानना है। हम 
होनहारवादी से पूछते दें कि एक रसोई बनानेवाला, रसोई बनाने 
“ की सब, सामग्री लेकर बैठा रहे, रसोई न बनावे, किन्तु यह 
मानता रहे या कहा करे, कि 'रसोई बननी होगी,तो बन जावेगी !? 
तो क्या इस प्रकार बैठे रहने पर, रसोई बन सकती हैं ? यदि 
बिना बनाये रसोई नहीं बन सकती, तो फिर होनहार को कर्त्ता 
मानना तथा उसके भरोसे बेठे रहना, केसे उचित है ९ यदि 
दोनेवाले काय को ही होनहार कद्दा जावे, तो उस होनेवाले कार्य 
का कर्ता तो आत्मा ही रहा न? जब आत्मा ही कर्ता है, 
तब फिर होनहार को कर्ता कैसे माना जा सकता है ९ 


अब ईश्वर को कर्ता माननेवाले लोगों से हम पूछते हैं, कि 
ईश्वर का अर्तित्व आत्मा के अन्तर्गत ही है, या आत्मा से भिन्न? 
यदि आत्मा के अन्तर्गत ही ईश्वर का अस्वित्व है, तब तो चाहे 
, ईश्वर को कर्ता कहो, या आत्मा को कर्ता. कहो, एक ही बात है। 
फिर तो कीई मतभेद ही नहीं हे। लेकिन -यदि यह कहो, कि 
ईश्वर का अस्तित्व आत्मा से भिन्न है; ईश्वर एक व्यक्ति विशेष 
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है और जो कुछ करता है, वही करता है, आत्मा के किये कुछ 
नहीं होता; तो इसका अर्थ तो यह्‌ हुआ, कि आत्मा एक मशीन 
है ओर ईश्वर उसका संचालक हे ! दूसरे शब्दों में यह कहा 
जा सकता- है कि आत्मा एक मिट्टों का ढेला है और ईश्वर उस 
मिट्टी के ढेलले के बतेन बनानेवाला कुम्हार हे ! या यों कहा जा 
सकता है कि आत्मा बन्दर हे, ओर ईश्वर मदारी ! इंश्वर-रूपी 
मदारी, आत्मा-रूपी बन्दर को जेसा सिखलाता और नचाता हें, 
उसे उसी प्रकार - नाचना होता हे ! इंश्वर को, इस प्रकार 
का कर्त्ता मानने पर तो बड़ी गड़बढ़ होती है। संसार अना- 
: वस्था दोष से परिपृण हो जाता है ! फिर तो धर्म करने की भी 
आवश्यकता नहीं रहती। क्योंकि, चाहे घसे करो या पाप, 
होगा वही, जो ईश्वर चाद्देगा ! धर्म करने से कोई लाभ न 
होगा ! इसी प्रकार, यह भी मानना होगा, कि आत्या यवि धम 
करता हे, तो ईश्वर की प्रेरणां से ओर पाप करता हे, तो ईश्वर की 
प्रेरणा से ! अच्छा बुरा, ईश्वर की प्रेरणा से ही करता हैं। 
सब ईश्वर ही करता कराता है । लेकिन यदि ऐसा हे, तो यह 
प्रश्न होता है, कि फिर आत्मा को, नरकादि के कष्ट क्यों भोगने 
पड़ते हैँ ९ आत्मा ने, स्वयं तो कुछ किया नहीं, जो कुछ किया, 
वह इश्वर के कराने से किया, फिर बिना किये का फल, आत्मा 
: को क्‍यों मोगना पड़े ९ ईश्वर के सम्मुख, आत्मा तो एक मिट्टी 
के ढेले के समान, या एक मदारी के बन्द्र के समान निरघिकारी 
है ! स्वयं कुछ करने की शक्ति नहीं रखता द्वै ! फिर- भी यदि 
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ईश्वर उसे नरक भेजता है, तब तो ईश्वर अन्यायी ठहरा ! उसने 
स्वयं ही, आत्मा से बुरा काम कराया ओर फिर भी उसे नरक 
में भेज दिया, इसंसे अधिक अन्याय ओर क्या होगा ९ ऐसा 

अन्याय तो मनुष्य भी नहीं करता ! मनुष्य भी, अपने सेवक 
द्वारा कराये हुए अच्छे बुरे काय के परिणाम को, स्वयं भोगता 
: है, नौकर पर नहीं डालता। एक व्यापारी का मुनीम, यदि 
छुकसान का सौदा कर बैठता है, तो उस नुकसान को भी व्यापारी 
ही उठाता है, मुनीम को नहीं .डठांना पड़ता। फिर जो ईश्वर 
स्वयं ही आत्मा से पाप फरावे; वही उस आत्मा को नरक भेज 
दे, यह न्‍्यायोचित कैसे द्वे? उचित तो यह है, कि ईश्वर, 
प्रत्येक आत्मा को कुछ न कुछ इनाम ही दे, फिर चांद्े- आत्मा 
धारा बुरा ही काम सम्पादन क्‍यों न हुआ हो ! क्योंकि बुरा काम 
करके भी, आत्मा ने, ईश्वर की आज्ञा का पालन ही किया हैं. 
ओर आज्ञा का पालंन करने के कारण, आत्मा तो पुरस्कार का 
.. ही अधिकारी दै 


आत्मा से, ईश्वर दही सब कुछ कराता हो, आत्मा, कुछ भी 

अधिकार न रखता हो, तब तो फिर, संसार में, किसी प्रकारं का 

 खद॒ुपदेश देने, या घ््म का प्रचार करने आदि की भी आवश्यकता 

नहीं रहती. ! क्‍योंकि आत्मा तो दुसरे के अधीन है, इसलिंए 

उस पर उपदेश का कोई असर नहीं हो सकता ओर ईश्वर को 
उपदेश की आवश्यकता ही -क्या है १ यदि यह कहा जावे, 

: डंश्वर की ओरणा से. ही, एक -आत्मा,-दूसरे आत्मा -को उपदेश 


 सनाथ- अनाथ निर्णय ड्८ 


देता है,तो यह वात ठीक नहीं जूँचती। क्योंकि बह्दी ईश्वर, 
चोरी, त्यागने का उपदेश दिलावे आर वही ईश्वर चोरी करने की 
प्रेरणा करे, यह केसे सम्भव है ! 


ईश्वर को कर्त्ता मानने पर, इसी प्रकार के बहुत से ऐसे प्रद्न 
उलन्न होते हैं, जिनका समाधान होना कठिन है । 


ईश्वर को कर्चा माननेवाले लोग ईश्वर-कत त्व के विपय में, 
एक यह दलील देते हैं, कि “ईश्वर को कप्तो न मानने से, संसार : 
, अन्याय फेल जावेगा ! लोगों को, पुर्य-पाप का फल देनेवाला 
कोई न रहेगा । कोई भी अपराधी, स्वयं दुसड नहीं शुगतना 
चाहता । सरवयं जेल जाना, किसी को भी पसन्द नहीं है। 
स्वेच्छापूवंक, कोई भी दुःख नहीं सहना चाहता, सब सुख ही 
चाहते हैं। इसलिए, जिस प्रकार राजा के ने होने पर अन्याय 
अपराध बढ़ जावेगे, अपराधियों को दण्ड ओर अच्छे काम 
करनेवालों को पुरस्कार देनेवाला कोई न रहेगा, जिससे व्यवस्था 
में गड़बड़ होगी ओर अशान्ति बड़ जावेगी; इसी प्रकार, यदि 
इंश्वर न हो, तो पाप-पुस्य का फल कोन दे ? इंश्वर कर्ता है, 
तभी तो पापियों को दसड और पुण्यात्माओं को सुख मित्रता 
है। यदि ईश्वर कर्ता न हो, तो यह्द व्यवस्था न रहे !? 


इस प्रकार, राजा का: उदाहरण देकर, ईश्वर-कत त्व सिद्ध 
करते हैं , लेकिन इस दलील पर भी कई प्रश्न होते हैं सब से 
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पहला प्रश्न तो यही होता है कि जब ईश्वर ही आत्मा से पुण्य 
पाप करता दे, तब उसका फल आत्मा क्‍यों भोगे ९ दूसरा प्रश्न 
होता है कि बहुत स्थानों पर, राजा नहीं होता है,बिना राजा 
के ही काम चलता है, तो कया इसी प्रकार, कहीं-कहीं बिना 
इवबर के भी काम चलता है ९ तीसरा प्रश्न यह है कि कहीं-कहीं 
राज का अस्तित्व ही उठ गया है ओर सम्भव दे कि सभी जंगह 
से उठ जावे, तो क्या ऐसा ईश्वर के लिए भी हो सकता है ९ 
चौथा प्रश्न यह है कि राजा का परिवर्तेन भी होता रहता है ओर 
उसके नियम भी बदलते रहते हैं, तो कया ऐसे ही इंश्वर ओर 
उसके नियम परिचतनशरिल हैं ? सबसे बड़ा प्रश्न यह होता 
है कि एक आदमी, चोरी कर रहा दहै'। यह चोरी का पापे, वह 
- आदमो) पृथ्ष-पाप के दर्ड स्वरूप कर रहा है। या नया पाप, कर 
रहा है ९ यदि यह कहो,. कि पूर्व-पाप के दर स्वरूप कर रद्द है, 
तब तो यह अर्थ हुआ कि ईश्वर पाप का दण्ड देने केलिए, पाप 
कराता है ॥ फिर तो किसी की “बोसे मत करो !'उपदेश, इश्वरीग 
उ्यवस्था में हस्तक्षेप करना-प्मपराध होगा ! यदि यह कहा जावे, 
कि वह चोरी .करनेवाला, नया पाप .कर रहा है, तो ईश्वर की 
प्रेस से कर रहा है, या खेच्छा से ९ यदि इंश्वरकी प्रेरणा से 
कर रहा है,तब तो यह हुआ कि ईश्वरं पाप कराता दै और स्वयं 
पाप करा कर भी, फाप का दण्ड देता है। यदि यह कहा जावे, 
कि पाप करने के लिए, आत्मा स्वतन्त्र द्वै,: इसीं लिए,बह, स्वेच्छा 
से पाप कर रहा है, तब भी यह प्रश्न होता है, कि पाप हो जाने 
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पर उसका दण्ड देने के बदले, ईश्वर, पाप करने वाले को, पाप 
फरने के समय ही क्यों नहीं रोक देता ? पाप करने देकर फिर 
दण्ड देने से, इश्वर को कया लाभ ९ वह दयालु कहता है, फिर 
किसी को ठुःख में पढ़ने या किसी के पास दुश्ख रहने ही क्‍यों 


देता है ९ 


इंवर को कर्ता सिद्ध करने के लिए दी जाने वाली संमस्त 
दलीलें,इसी प्रकार लचर ठहरती हैं | हाँ, इंश्वर को निमिप्त रूप 
कर्ता तो जेन-शास्त्र भी मानते हैं, लेकिन इंश्वर को उपदान कप्ता 
मानने, एवं आत्मा को--जो प्रत्यक्ष ही कप्तों भोक्ता दै--अकत्तो 
मानने का कोई कारण नहीं है। यदि आत्मा को ही शुद्धअरुपणा 
के अनुसार इंश्वर माना जावे, तव तो इंश्वर को कर्त्ता मानने में 
कोई आपत्त्ति नहीं है,लेकिन इश्वर को व्यक्ति विशेष और आत्मा 
से भिन्न मान कर कत्तों मानना, ठीक नहीं दै। गीता में भी 
"कहा है-- - दा 


न कतृ त्व॑ न'कर्माणि लोकस्य सूजति प्रभु 
अध्याय ४ वां | 


अथोतू- इंश्वर न तो संसार के कतृ त्व में दै, न कर्मों की 
सृष्टि करने में दी है । 


इस अकार गीता के अनुसार भी, ईश्वर कर्ता नहीं दै। 


| 
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कर्म करने में आत्मा स्वतंत्र है, लेकिन कर्मबन्ध हो जाने 
पर आत्मा, कर्म के आधीन हो जाता है । फिर आत्मा को, कर्मों 
का अच्छा बुरा फल-विपाक या प्रदेश से-भोगना ही पड़ता दै । 
कम का फल भुगताने वाला कोई दूसरा नहीं है, किन्तु कर्म स्वयं 
ही अपना फल उसी प्रकार भुगताते हैं, जिस प्रकार मिश्री ओर 
मिर्ची, अपना सीठापन ओर कडुआपन देती है। मिश्री को 
भेंह में रखने पर मीठापन और मिचे को मुँह में रखने पर कडुआ- 
पन, आप ही मात्यम द्वोता दहै। इस सीठेपन या कडुएपन के 
देने में, किसी और की सहयता-प्रेरणा या शक्ति नहीं होती। 
यदि किसी दुसरे की प्रेरणा या शक्ति से मिच और मिश्री, 
कफडुआपन या मीठापन दे, तो इसका अर्थ यह होगा कि मिचे 
कौर मिश्री में, स्वभावतः कडुआपन या मीठापन नहीं है। लेकिन 
वास्तव में, मिर्च ओर मिश्री, किसी की प्रेरणा से कुआपन 
या मीठापन नहीं देती है, किन्तु उनमें, मुंह में रखने पर कड़आ- 
पन और सीठापन देने का स्वभाव ही द्वै। ठीक इसी प्रकार, 
कर्म में फल भुगताने की शक्ति स्वभावतः है। शुभ कमे का शुभ 
फल और अशुभ कर्म का अशुभ फर्ल, कर्म अपने स्वभाव से ही 
भुगताते दें। इसमें किसी तीसरे की आवश्यकता नहीं है | यदि 
कर्म का फल्न कोई तीसरा भरुगताता हो, तो इसका अर्थ यह हीगा 
कि कम अपना फल 'भुगताने की शक्ति नहीं रखते। लेकिन यह 
बात नहीं दे। मिर्च और मिंश्री की तरह, कम में भी अच्छा-बुरा 
फल भुगताने की शक्ति है, इसलिए कर्म-फल झुगताने के लिए, 

११ ह 
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ईश्वर की आवश्यकत्ता नहीं होती । 


रही यह बात, कि फिर आत्मा, स्वर्ग या मोक्ष क्‍यों नहीं 
चला जाता ९ इसका उत्तर यह है, कि जैन-शास्तरों के समीप 
स्वग॑ कोई महत्वपूर्ण स्थान नहीं है। जैन-शाख्र, स्वर्ग को भी 
कर्म-फल भोगने का वैसा ही एक स्थान मानते हैँ, जेसा कि नरक 
को । हाँ, यह अन्तर अवश्य मानते हैं, कि स्वर्ग में शुभ कर्मा का 
फत्न भुगता जाता है ओर नरक में अशुभ कर्मो का फल भुगता 
ज्ञाता है । शुभ कम भोगने के लिए, आत्मा को स्वग जाना पड़ता 
है, इसलिए यदि आत्मा स्वर्ग चलना भी गया, तब भी कोई बिशे- 
पता की बात नहीं हुई। अब केवल मोक्ष जाने की बात रही, 
लेकिन जब तक आत्मा के साथ कर्म हैं, आत्मा, मोक्ष जा ही कैसे 
सकता दै और कर्म-रहित होने पर आत्मा को मोक्ष से रोक ही कौन 
सकता है १ कर्म-रहित आत्मा का नाम ही 'मुक्तात्मा' है। आत्मा 
के साथ कर्म न होने को ही मोक्ष कहते हैं । यदि आत्मा अपने 
कर्मों को नष्ट कर दे, तो वह मुक्त द्वी है। 


« सारांश यह, कि काल, स्वभाव, होनहार, या ईश्वर को कर्ता 
मानना, भयंकर भूल है। इस भूल से, आत्मा, अनाथता में 
'पड़ता है| कर्ता, कोई दूसरा नहीं है, किन्तु आत्मा ही है। इसी- 
अकार, फल्न देने वाला भी कोई दूसरा नहीं है, किन्तु कमे, अपना 


फल आप ही भुगता देते हैँ। इसलिए आत्मा ही कर्ता, दत्त 
"ओर भोक्ता दै ! 
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कुछ लोग कहते हैं, कि जो कुछ होता है, कर्म से होता दै | 
इस प्रकार, वे सब भल्नाई बुराई कर्म पर ही डाल देते हैं, लेकिन 
यह नहीं विचारते कि ये कम, किये हुए किसके हैं ? कर्म का 
करने वाला कर्त्ता कोन है ? कर्म आत्मा के किये बिना आप ही 
' आप नहीं आये हैं। आत्मा के करने से ही आये हैं। जब आत्मा 
के करने से ही कर्म आये हैं ओर अपना अच्छा बुरा फल्न देते 
. हैं, तब कर्म के कर्तता-आत्मा-को छोड़ कर, कम को दोष देने से 
क्या लाभ ९ यह तो वह्दी कुत्त की सी बात हुईं, जो लकड़ी मारने 
बाले को न पकड़ कर, लकड़ी को पकड़ता है। कर्म तो आत्मा 
के किये हुए हैं और आत्मा उन्हें नष्ट करने की शक्ति भी रखता 
है। उन वेचारों की क्या शक्ति है, जो आत्मा के किये बिना' ही, 
आत्मा को अच्छा बुरा फल शुगतावे | कोई आदमी अपने 
मुँह में मिचे रख ले, ओर जब मुँह जलने लगे, तब सिच 
को दोप दे, तो ऐसे आदमी का मिर्च को दोष देना मूखेता 
के सिवा ओर क्या कहा जावेगा ? मिच को ही तरह कर्मों का 
तो शुभाशुभ फल देना, रवभाव ही है। यदि आत्मा, कर्म में लिप्त 
नहोंतोवे कमे, शुभाशुभ फल दे ह्वी कैसे सकते हैं ? इस 
प्रकार बेचारे कम, निर्दोष हैं । 


तात्पय यह कि वेतरणी नदी एवं कूटशाल्मली वृक्ष ऐसा 
दुःख देने वाला, तथा कामधेनु ओर ननन्‍्दनवन ऐसा सुख देने ' 
बाला आत्मा ही दै। यद्दी बात अनाथता और सनाथता के लिए. 
भी है। आत्मा, अनाथ भी अपने आप ही होता है और सनाथ, 
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भी अपने आप ही होता दहै। कोई दूसरा न तो रुट्ठ होकर अनाथ 
बना सकता है न तुष्ट होकर सनाथ बना सकता दे । 


अच् प्रश्न यह होता है, कि आत्मा, वेतरणी नदी कूट- 
शाल्मली वृक्ष, कामघेनु या नन्द्रनवन बनता कैसे है? अधथात्‌ 
केसे कार्यों के करने से बेतरणी नदी, कूटशाल्मली बघृक्ष बनता 
है ओर कैसे कार्या से कामघेनु, एवं नन्‍्द्रनवंनन बनता दै 
सनाथी मुनि के शब्दों, में इस प्रश्न का उत्तर यह है, कि सांसा- 
रिक गड़बड़ में फँस कर पाप एवं निपिद्ध काये करना, यद्द तो 
अपने आत्मा को वेतरणी नदी ओर क्ूटशाल्मल्ी वृकत्त चनाना 
है, तथा सांसारिक मैकटो से निकल कर, आत्मा को मोक्ष की 
आओर बढ़ाना, संयम घारण करना, यह अपने आत्मा को काम- 
घेनु एवं नन्‍दनवन बनाना है।सनाथी मुनि कहते हैं, कि 
पहले मेरा आत्मा ही वैतरणी नदी और क्ूटशाल्मी बृत्ष,बना 
हुआ था, इसीसे स्वयं भी कष्ट भोग रहा था और दसरों को 
भी कष्ट पहुंचा रहा था; लेकिन अब वही मेरा आत्मा, कामपेनु 
ओर ननन्‍्दनवन बन गया है, इससे आप भी आनन्द में है, तथा 
दूसरों को भी आनन्द पहुंचाता है। 


राजा, जब में रोगअर्त था, त्तब कहता था कि मेरी 
अखें, सेरा सिर और मेरा शरीर दुःख दे रहा है ! यदि ये दुःख 
ल॒दें; तो मुझे शांति हो जावे । उघर बेंच कहते थे, कि वात 
पित्त आदि में विपमता आगई है, इससे दुःख हो रहा दै । यदि 


हु 
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थात पित्त आदि सम हो जावें) तो ढुं,ख मिट जावे। उनकी 
समझ से, दवा,वात पित्त को सम कर सकती थी; इसलिए, दवा द्दी 
शांति देने वाली थी। इस प्रकार में कुछ सममरहा था ओर वेद कुछ 
कहरहे थे। अपनी सममक के अनुसार उन्होंने मेरा उपचार भी किया, 
लेकिन मुझे, शांति न हुई वैद्यलोग पीड़ा का अवास्तविक निदान 
. करते थे, वास्तविक निदान नहीं करते थे। यानी यह नहीं बतलाते 
थे, कि वास्तव में यह पीड़ा आई कहाँ से ! उनकी दृष्टि, अपने 
व्यवसाय तक ही सीमित थी; इसलिए वे, इन रोगों के होने का 
यह कारण न बता सके, कि ये रोग श्रत्मा की अनाथता से ही 
उत्पन्न हुए हैं। अन्त में, उपचार की ओर से उत्पन्न नियशा 
एवं अविश्वास ने, मेरे दी हृदय में यह विचार पैदा किया, कि 
'ओ सब रोग, मेरे आत्मा में से ही निकले हैं झोर उसकी अना- 
थता से उत्पन्न हुए हैं। * ' 


सनाथी मुनि ने, राजा श्रेणिक से यद्द कह्दा है कि हमारा 
आत्मा/द्वी वैत्तरणी नदी, कूटशाल्मल्ली वक्त, कामघेनु ओर ननन्‍्दन- 
चन दै । इंस कथन पर से किसी के हृदय में यह प्रश्न हो 
सकता है, कि बैतरणी नदी, कूंटशाल्मली इक्ष, नन्दनवन ओर 
कामचघेनु का अस्तित्व द्ै भी, या केवल कल्पना दी कल्पना है? 
इस प्रश्न का उत्तर यह डे, कि शाखकारों को, किसी प्रकार का 
अय दिखाना या प्रलोभन देना अभीष्ठ नहीं था, जो वे झूठी 


कल्पना करते । झूठी कल्पना तो तब की जाती दे, नव'कोई 


्ै 
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स्वार्थ हो | शांखकारों ने, चेतरणी नदी एवं ननन्‍्दनवन आदि 
बता कर यह नहीं कहा है, कि हमें कुछ दोगे, तो नन्‍्दनवनत 
तथा कामचेनु प्राप्त होगी ओर नहीं दोगे, तो बेतरणी नदी एवं 
टशाल्मली दक्षे प्राप्त होगा | यदि उन्होंने, ऐसी कोई योजना 
रखी होती, तब तो उक्त सन्देह होना स्वाभाविक था, लेकिन 
उन्होंने ऐसी कोई योजना नहीं रखी है-ऐसा कोई प्रस्ताव नहीं 
किया है-इसलिए यह सन्देह नहीं किया जा सकता, कि शाख- 
कारों ने, वेतरणी नदी आदि की झूठी कल्पना की होगी ॥ 
शास्तोंकारों ने, वैतरणी नदी :आदि बताने के साथ ही यह भी 
' कहा है क्रि तुम्हारा आत्मा ही बेतरणी नदी, कूटशाल्मली वृक्ष, 
नन्‍्दनवन ओर कामघेनु है। तुम्हारी आत्मा ही; दुख एंवं 
सुख का कत्ता है। इस प्रकार वेंतरणी नदी, तथा नन्‍्दनवन 
आदि का अस्तित्व आत्मा में ही सिद्ध किया है और कहा है, कि 
तुम अपने आत्मा को, इनमें खे चाहे जेसा बना सकते हो । 
. अब प्रश्न यर होता दे कि वेतरणी नदी, कूटशाल्मली वृक्त, 
कासधेनु और नन्दनवन, हमारे आत्मा से दर हैं और हमारा 
आत्मा इन से दर है। ऐसी दशा में, आत्मा से इन सब का 
सम्बन्ध केसे हो सकता है ९ 


इस प्रश्न का उत्तर यह है, कि स्वर्ग-तरक, सुख-दुःख; 
वंतरणी नदी, कूटशाल्मल्ी चुक्ष, कामधेनु ओर नन्‍्दनवन आदि 
सबका विधायक आत्मा ही है. आत्मा ही विधायक है; इस 
लिए वेतरणी नदी तथा नन्‍्दनवन आदि दूर होमें पर भी, ससीप- 
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किस प्रकार आजाते हैं. ओर आत्मा उनके समीप किस प्रकार 
- पहुंच जाता है, यह बात निम्न दृष्टान्त पर से सममभ में 
अआजावेगी । 


एक आदसी बीमार है। निरोगता उससे दूर दै।इसी 

प्रकार एक आदमी स्वस्थ है और रोग उससे दुर हैं। लेकिन, 
शेगी आदमी ने पथ्य ओर स्वस्थ आदमी ने कुपथ्य का सेवन 

किया, इससे रोगी आदमी स्वस्थ बन गया और स्वस्थ आदमी ' 
रोगी-बन गया। यानी, बीमारी आदमी से निरोगता दूर थी 

फिर भी उसके पास आगई आर वह बीमार निरोगता के पास -.. 
होगया। तथा स्वस्थ आदमी से रोग दर थे, फिर भी रोग 
समीप आगये और वह रोगों के समीप हो गया । 


ठीक इसी प्रकार, वेतरणी नदी, कूटशाल्मली बृक्ष, काम- 
श्रेनु एवं नन्‍्दनवन से आत्मा ओर आत्मासे ये सब दूर हैं, फिर 
भी अच्छे या बुरे, पाप या पुण्य कार्य से, ये सब आत्मा के 
ओऔर.- आत्मा इनके समीप हो जात्ता है। 


, »% / 

_ सनाथी मुनि ने, राजा श्रेणिक से कहा कि आत्मो ही सुंख 
दुःख का निर्माता एवं भोक्ता है और आत्मा ही अच्छा करने 
'वोला मित्र, तथा चुरा करने बाला शत्रु है। सनाथी मुनि के 
*इसःकथन के प्रथमांश का .विवेचन .तो हो चुका, अब यह 
' देखना दै, कि आत्मा अच्छा करने वाला, मित्र एवं बुरा करने 
वाला शत्रु केसे बनता है ! . 
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सबसे पहले यह देखने की आवश्यकता दै। मित्र तथा 
शत्रु कहते किसे हैँ! बेसे तो संसार में खाने पीने वाले बहुत से 
मित्र बन जाते हैं, लेकिन वे वास्तव में मित्र हे. या शत्रु, यद्द 
परीक्षा समय विशेष पर ही द्योती दै। तुलसीदास ने कहा दे- 


धीरज घर्म मित्र अरु नारी। 
आपति काल परखिये चारी ॥ 


अर्थात-घेर्य, धसं, सित्र ओर सत्ली की परीक्षा आपत्ति- 
'कात्न में करो। : 


मित्र की परीक्षा, आपत्ति के समय में ह्वी होती है। दुःख 
में जो सहायता करे, बही मित्र है। संकट के समय सहायता 
न करे, वह मित्र नहींद्वे किन्तु मित्र के रूप में छिपाहुआ 
शत्रु दै। श्री जम्बू सदाराज ने. अपनी रानियों से कट्दा था 
कि प्रिये, तुम प्रेम दिखाती हो, मिन्नता बताती हो, लेकिन मित्र 
भ्रही दे जो संकट के समय काम आवे। केवल सुख के समय 
मित्रता का प्रदर्शन करने वाला द्वी, मित्र नहीं है। इसके लिए 
मैं एक दृष्टान्त देता हूँ । 


एक राजा का प्रधान था। अधान ने विचारा कि अपने 
समय असमय के लिए किसी को मित्र भी बना रखें।. यह 
विचांर कर उसने अपना एक चित्य-मिन्न वनाया। प्रधान, नित्य 
मित्र की बहुत खातिर करता । उसे अपनी द्वी तरह खिल्लाता-पिल्ा्ता 
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और पहनाता ओढ़ाता । नित्य मित्र से वह किसी भी प्रकार को 
भेंद दराव न रखता । नित्य-मित्र, अरधान के ओर प्रधान नित्य- 
मित्र के साथ ही रहता । प्रधान ने, एंक दूसरा पव॑-मित्र भी 
बनाया । बह, पर्व-सित्र को आठवें पन्द्रहवं दिन अपने यहाँ बुला 
कर, उसकी खातिर करता, खिलाता-पिलाता और" पहनाता 
ओड़ाता | इन दोनों मित्रों का प्रधान को बहुत भरोसा था। प्रधान 
सममता था कि ये , मित्र कष्ट के समय में मेरी . सब प्रकार, की 
सहायता करेंगे.। दोनों मित्रों के प्रकट व्यवहार. से भी ऐसा ही 
प्रतीत होता था। * ,..., 2. 80. इक 
इन दो मित्रों के सिवा; प्रधान ने, एक सेठ को भी सित्र 
बना रखा था | प्रधान का, सेठ 'खे कोई विशेष ज्यवहारं ने था, 
फेवल सेन जुद्दार कां ही सम्बन्ध 'था। ग्रधान' और सेठ जब 
कसी इधर-उघरं मिल जाते, तब परस्परं जुहार कर॑लेते ओर 
इशारे से एक दूसरे की कुशल्नं पूछ लेते । इन दोनों में, इतनी 


#५ 


द्वी मित्रता थीं | - । 


कुछ दिनों तक मित्रों के साथ प्रधान का मिन्रतापूरं ब्यवह्ार 
चलता रहा।॥ प्रधान के साथ नित्य॑-मित्र तो सदा और पर्व-सित्र 
यदा' कंदा ओननद' उड़ाता रहा । इनकी परीक्षा का कोई समय न 
आया । एक बार रोजा की प्रधान पर कोप दृष्टि हो गई। राजा 
ने, आज्ञा दी कि प्रधान. को पकड़ कर कारागार में डाल दो। 
राजा-को आज्ञा को संसाचार सुन कर प्रधान भयभीत हुआ | 
१२ 
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उसने विचारा, कि जो होना होगा सो तो होगा ही, लेकिन यदि 
५ 

इस समय मैं क्र द्ध राजा के हाथ पढ़ गया, तो मेरी बड़ी ढुदंशा 

होगी । इसलिए इस समय राजा के हाथ न पड़ना ही अच्छा है। 


इस प्रकार विचार कर, प्रधान घर छोड़ कर भाग निकला। 
उसे सबसे अधिक अपने नित्य मित्र का विश्वास था, इसलिए वह 
भ्रपने नित्य-मित्र के पास गया । प्रधान ने नित्य-मित्र से राजा के 
कोप का वृतान्त कह कर कहा कि-मेरे घर पर राजा ने पहरा लगा 
दिया दै, में जैसे-तेसे निकल भागा हूँ, इस समय यदि में पकड़ा 
जाऊं गा, तो मेरी बड़ दुदंशा होगी, इज्जत मिट्टी में मिल जावेगी 
इसलिए तुम मुझे कहीं छिपने को स्थान दो ओर मुझे बचाने का 
प्रयत्न करो । प्रधान की बात के उत्तर में, नित्य-सित्र ने कद्दा, कि 
जिस पर राजा का कोप है, उसे में अपने घर में कदापि नहीं 
रख सकता। नित्य-मित्र की यह बात झुन कर, प्रधान को बढ़ा 
आश्चर्य हुआ। बंद नित्य-मित्र से कहने लगा कि भरे ! तू यह 
कया कहता दै। में तेरा और तू मेरा मित्र द्वैन ! आज तक 
अपना साथ रहे, साथ और समान खाया-पिया और आज समय 
पड़ने पर इस तरह उत्तर देता दै १ नित्य-मित्र ने, क्र द्ध हो कर 
प्रधान से कहा कि बस ! यहाँ से चल्ना जा, नहीं तो अभी पत्थर 
ले सिर फोड़ दूंगा या राजा को खबर देकर पकड़वा दूगा। प्रधान 
अधिक कया कहता ! वह चुपचाप भाग चला। 


नित्य-मित्र के पास से रवाना होकर, प्रधान अपने पर्व- मिन्न 
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के यहाँ आया। पर्व-मित्र ने पहलें तो प्रधान की. खांतिर कीं, 
लेकिन जब प्रधान ने अपना संकट सुना कर, पर्व-मित्र से सहायता 
एवं रक्षां की याचना की, तब पर्व-मित्र ने हाथ जोड़ कर प्रधान 
से कद्दा कि में राजा के अपराधी को अपने यहाँ रंखने में 
. असमथे हूँ। यदि राजा को खबर द्वो जावेगी, तो चंह मेरा घंर _ 
- खुदवा कर फिंकवा देगा। इसलिए क्ृंपा करके आप यहाँ से प्रधारं 
जाइये । हाँ, यदि आप भूखे हों, - तो में आपको. भोजन करादँँ 
ओर यदिं द्रव्य की आवश्यकता हो, तो द्रव्य ले जाइये, लेकिन 
यहाँ मतं ठहरिये | . ह - 


नित्य-सित्र ने प्रधान के साथ जो व्यवहार किया था, उसके 
अनुभव ने, प्रधान में यह साहस न होने दियां कि चह पव॑-मित्र 
से और कुड कहता । वहपर्-मिन्न के यहाँ से यह विचार कर 
चलता बना, कि इसके साथ तो मेंने, नित्य-मित्र से कम ही 
मिन्नतां का व्यवद्वार किया था, फिर भी यह पत्थर मारने को 
तो तैयार नहीं हुआ ! .. 


प्रधान, सेन जुद्दारी मित्र, खेठ के यद्दां गया | रात कां समय 
थां। सेठ के घर का हार बन्दें हो चुका था। निल्-मित्र और 
पर्व-मित्र की ओर से रक्षा के.लिए स्थान नहीं मित्रा था किन्तु 
मित्रता के बिपरीत व्यवहार हुआ थां, इसलिए प्रेघान को अपने 
सेन जुद्दारी मित्र सेठ से किसी प्रकार की आशा तो न थी, 
फिर भी उसने सड़कें पर खड़े होकर सेठ को आबाज़ दी । सेठ 


है 
ठ् 
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ने.दवार खोल कर पूछा कोन है ९ प्रधान ने कहा इधर आइये, में 
बताता हूँ। सेठ प्रधान के समीप गया |. प्रधान को देखकर सेठ 
ने आश्चयान्वित हो कहा-- कि आप इस समय केसे ? प्रधान ने 
उत्तर दिया, कि मुझे आपसे कुछ कहना है ! सेठ ने कहा, कि 
कुछ कहना है, तो घर में चल्न कर कहिये, यहाँ सड़क पर खड़े 
रह कर बात करना ठीक नहीं। प्रधान ने कहा--कि आप भेरी 
बात यहीं मुन्न ले तो अच्छा होगा, मुझे घर में ले जाने पर संभव 
है कि आपकी कोई हानि हो। क्‍योंकि इस समय मुझ पर राजा 
का कोप है ! सेठ ने उत्तर दिया, कि यदि ऐसा है, तो सड़क पर 
खड़े रह कर बात करना ओर भी घुरा है। आप घर में चलिये 
जो होगा सो देखा जावेगा। 
सेठ, प्रधान की अपने घर में ल्लिवा ले गया । घर में पहुँच 
कर, सेठ ने; प्रधान से कहा, कि पहले आप शौचादि आवश्यक 
कार्य से निपट लीजिये, जिसमें फिर निश्चिन्‍्त होकर अपन बात 
चीत कर । सेठ के कथानुसार प्रधान ने हाथ मुह घोया। फिर 
सेठ ने, प्रधान को भोजन कराया। प्रधान को ऐसे समय में 
भोजन कब अच्छा लग सकता था, फिर भी उसने सठ के 
अत्याधिक आग्रह पर थोड़ा--बहुत भोज़न किया । भ्रोज़न कर 
चुकने के पश्चात्‌ सेठ ने प्रधान से.कह्ा, कि अब आप- सब 
बुत्तान्त कहिये, परन्तु में आपका मित्र हँ, इसलिए आप कोई 
बात छिपाइ्ये या झूठ मत कहिये, किन्तु सच्ची २ बात बताइये 
जिससे छुछ उपाय किया जासके | प्रधान ने यह बात स्वीकार की ! 
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.... अघान, सेठ से कद्दने लगा, कि मेरे लिप मेरे विरोधी लोगों 
ने, राजा से अमुक असुक बातों की चुगली की है। इन्ही बांतों ' 
पर. से, राजा मुझ पर कुपित हैं, लेकिन वास्तव में ये बात गलत | 

हैं ओर में निर्दोष हैँ । यदि राजा ने मुझे अवकाश दिया होता, 

या मुझसे पूछा द्ोत्ता, तब तो में सब बाते चता देता परन्तु इस 

. समय तो राजा के पास जाना; अपनी, इज्जत खोना दै। विरोधी 

_ ज्ञोगों ने जो बातें राजा से कही दे, उनमें की अ्मुक-अमुक बात 
तो अमुक मिसल में, या अमुक बह्दी में लिखी हुई है। हाँ, 

मुक बात की गलती मेरे से अवश्य हुई है । 


प्रधान ने इस प्रकार अपने - ऊपरं लगायें जाने वांले सभी 
अभियोगों एवं उनकी सफाइयों से सेठ को परिचित कर दिया 
श्रौर जो. भूल हुई थी, उसे भूल मान लिया। प्रधान की, सब 
बातें सन कर; सेठ ने प्रधान से कहा; - कि कोई. चिन्ता. की बात.. 
: नहीं दै। सब कुछ-अच्छा ही होगा । अब जन्म: तक राजा की 
कोप-दृष्टि न मिट जावे, तब तके.आप इसी घर में रहिये, किसी , 
प्रकार फा संकोच. .न करिये। आपने मुझे सच्ची बातों से परि- 
चित कर. दिया है, इसलिए परिणाम भी अच्छा द्वी होगा । 


प्रधान को, सेठं की-बात्तों से बंहुतें चय मिला । वह, संठ 
के यहाँ ही रहा।..दुसरे दिन सूठ राजा के पास. पडुचा | राजा 
से, सेठ ने अपने आने की सूचना कराई। राजा ने बिचारा 
कि यह सेठ अपने यहाँ कभी कभी ही आता है, ओर जब भी 
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आता दै, किसी न किसी काम से । आज भी यह किसी काम 
से ही आया होगा। इस प्रकार विचार कर, राजा ने सेठ को 
अपने पास बुलाया। उचित शिष्टाचार और थोड़ी बहुत इधर- 
उधर की बातों के पश्चात्‌ सेठ ने प्रधान का किस्सा छेड़ा। 
सेठ ने राजा से कह, कि प्रधानजी के विषय में बहुत से समा- 
चार सुनने में आते हैं, ओर मालूम हुआ हैं, कि आप प्रधानजी 
पर शष्ट हैं. तथा प्रधानजी भी भाग गये हैं, सो क्या ये बात 
सच्चीहें ९ राजा ने उत्तर दिया--हाँ सेठ, प्रधान बड़ा वेईमान 
निकला । उसने राज्य का बहुत नुकसान किया और अब-माग 
गया दै, लेकिन भाग कर कहाँ जावेगा ! जहाँ द्वोगा, वहाँ से 
पकड़वा मँगवारँगा और डसे दण्ड दूंगा । 


सेठ--अपराधी को दण्ड तो मित्नना दी चाहिए और आप 
के हाथ भी बड़े हैं, प्रधानजी भाग कर कहाँ जावेंगे, परन्तु प्रश्त 
यह दै, कि प्रधान के बिना राज्य का प्रबन्ध कोन करेगा * 


राजा--दूसरा प्रधान का्वेंगे |. 
सेठ--यदि दूसरा प्रधान भी ऐसा ही बेईसान निकला तो: ९ 
राजा--डखकी जाँच करेंगे, तब रखेंगे। 


सेंठ--मेरी श्राथेना यह हैं, कि जब आप उस नये प्रधान 
की जॉच करेंगे, तो पुराने प्रधान की ही जाँच क्‍यों न कर ली 
जाते ( पुराने प्रधान के जिन-जिन कासों के दिषय में शिकायत 
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दै,उन-उन कामों की कागज-पत्र आदि सेजाँच कर ली जावे,जिसमें 
मालूम तो हो जावे कि वास्तव में प्रधान की चेईमानी है, या 
नहीं ! प्रघानजी मेरे मित्र थे, वे प्रायः नित्य ही मुझे मिला 
ऋरते थे और दरबार में जो काम करते उनका भी जिकर किया 
करते थे । प्रधानजी के कार्यों का बहुत समाचार मुझे भी मालूम 
है, इसलिए मैंभी इस जाँच में कुछ सेवा दे सकूँगा। 

राज को सेठ की बात ठीक जँची । उसने प्रधान के पिरुद्ध 


लगाये गये सब अभियोगों, सेठ को बतलाये। सेठ ने एक एक 
अ्रभियोग के लिए राजा से कद्दा, कि इस अभियोग के विषय में 

प्रधानजी ने मुझ से यह कद्दा था, कि अमुक फाइल में--या 

अमुक चही में-सब खुलासा है। सेठ के कथनाजुसार, राजा 
ने फाइल और बहियें देखी, तो उसमें प्रधान की कोई बेईमानी 

मालूम नहीं हुई । कुछ अभियोगों के लिए सेठ ने कहा कि यद्द 

पघानजी से गलती हुई। प्रधानजी मुमसे भी कहते थे, कि 

अमुक काम में मेरे से अमुक गलती हो गई दे । इतना बड़ा 

राजकाज चलाने वाले से यदि ऐसी गलती हो जाबे तो कोई 

'आश्चय या बेईमानी की बात तो नहीं दो सकती । 


इस प्रकार घीरे-घीरे सेठ ने राजा के सामने प्रधान को; 
सभी अभियोगों में निर्दोष सिद्ध कर दिया। राजा को माल्म दो 
गया कि प्रधान निर्दोष है; ओर पिशुन लोगों ने मुझ से प्रधान 


की झूठी बार्तेंकदद कर; मुझे प्रधान पर कुपित किया है। मेंने भी 


-सर्नाध-अनेध. निर्ण ये ४६ 


मू्खतावर्श बिना जाँच किये ही प्रधान को पकड़ने की आज्ञा दे 
दी । अच्छा हुआ जो प्रधान माय गया, नंहीं तो में डलकी बहुत्त 
खराबी करता ! 


राजा, सेठ से कहने लंगा--कि आपने  चहुत अच्छा किया, 
जो ये सब बातें बतला दी औरं प्रधान को निर्दोप सिद्ध किया | 
बस्तव में प्रधोन निर्दोष एवं: ईमानदार हैं; वेईमान लोगों की 
बातों में पड़ कर ही मेंने उसकी प्रतिष्ठा पर हाथ डाला. दे, लेकिन 
अब क्या हो सकका है ! .जो होना था, वह हो चुरा । अब तो 
केवल यह प्रश्न है. कि प्रधानजी को पुन क्रिस प्रकार प्राप्त किया 
जावे । सेठ ने उत्तर किया-क्रि यदि आप मुझे और .प्रधांनजी को 
क्षमा करें, और प्रधानजी की प्रतिष्ठा को. जो धक्का पहुंचां दे 
उनका सम्मान बढ़ा कर उस क्षति की पूंति करें, तो में प्रधानजी 
को हू दंलाऊँ | राजा ने यह बात स्त्रीकार की, तब सेठ ने कहा 
कि प्रधानजी मेरे ही यहाँ हैं, आप परचारिये। 


सेंठ के साथ, हाथी घोड़े आदिं संद्दित' राजा, प्रधान: की 

लाने के लिए सेठ के घर को चला । नगर में भी हल्ला! हो गया 
कि राजा, अधान को लाने जा रहे हैं, इससे नगर के लोग भी 
राजा के खाथ...हो गयें। गाज़े.बाजे से राजा, सेठ के घर पहुंचा 
संठ ने घर. में जा कर प्रधानजी से कहा कि चल्िये,.. आपको 
राजा लेने. के लिए आये हूँ। सेठ की यद्द बात सुन कर, प्रधान 

“ घबराया। बह समम्श, कि राजा सुझे पकड़ने आये है) उससे 


ध्ऊछ - व सनाथ अंनाथ न्तिणय 


>> 
कं 


सेठ से कहा, कि क्‍या आप मुझे पकवा देंगे? सेठ ने उत्तर 
दिया--नहीं, आप घब्राइये: मत, राजा आपको सम्मानपृक 
ज्ञेने के लिए आये हैं, ओर हार पर द्वाथी लिये खड़े हैं। राजा ते 
आपको निरपराधी पायां, इसी का यदद परिणाम दे । 


सेठ की बात से, प्रधान को प्रसन्नता हुईै। बह बाहर आकर 
राज़ा से मिला । राजा ने, प्रधाल को हाथी पर बढ़ा कर शहर में 
घुमाया, तथा पुनः प्रधान पद प्रदान किया। 


यह दंष्टान्त देकर, श्री जम्बू महाराज ने अपनी रानियों से 
पूछां->प्रिये, तुम्दारी दृष्टि में; प्रधान के तीनों मित्र में से कोन सा 
मित्र अच्छा था ९ जम्वू महांराज़ की रानियों ने उत्तर दिया कि 
पद्ठला नित्य-मित्र तो किसी काम का ही नहीं था। ऐसे मित्र का 
तो मुँह भी ने देखना चाहिए । वह तो मित्र नहीं, किन्तु मित्र के 
रूप में नीच शत्र था। दूसरा पर्व मित्र; म्रध्यम है। उसने नीच 
नित्य-मिनत्न की तरह अशिष्ट व्यवहार तो नंहीं किया, लेकिन 
मिन्रता का पालन भी नहीं किया । तीसरा: सेन-जुहारी मित्र 
उत्तम है। उसने, मिन्नता का पालन करके संकट के समय मिन्न 
को सद्दायता क्री । है है 


जम्बू स्वासी क़दने कृगे, कि उस प्रधान की दो तरह, मैंने 
भी अपने तीन सित्र.बन्ता रखे हैं.। पहला तित्य-मित्र, यह शरीर 
डै। इस शरीर को नित्य द्वी नहलाता-घुलाता सज्ञाता पहनातां 
१३ 


सनाथ अनाथ निर्णय ष्प 


झोर खिलाता पिलाता हूँ। में इसे दूसरा नहीं समझता | लेकिव 
जब कर्म रूपी राजा बदलता है, जब वृद्धवस्था या रुग्णावस्था 
आती दै, तब, सबसे पहले वह शरीर द्वी घोखा देता है । उस 
समय यह शरीर, पत्थर मारने ऐसे काम करता दे । दूसंरा मित्र, 
कुटुस्ब-परिवार है, जिसमें तुम लोग भी सम्मिलित हो । यद्यपि 
तुम लोग अभी मुमुखे इतना प्रेम करती हो लेकिन जब कर्म 
रूपी राजा, मुभसे बदल कर भेरा शत्र बनेगा, तब क्‍या तुम 
ल्लोग, मेरी किसी प्रकार की सद्दयता कर सकोगी १ उस समय, 
पर्व मित्र की तरह यह तो न कह्दोगी, कि भूख छो, तो भोजन 
करा दें; दवा चाहो, तो दवा का प्रबन्ध कर. दें, या हम अपने 
आभूषण दे दे ! क्या उस समय तुम मेरी रक्षा कर सकोगी ! 
मुझे कोई सहायता पहुंचा सकोंगी ९ कदापि नहीं। 


, सेंने अपना तीसरा मित्र, सुधमों स्वामी को बना रखा है। 
यद्यपि सुधर्मा स्वामी हैं सेव-जुहारी मित्र ही, उनसे नित्य-मित्र 
ओर पर्च-मिन्र की तरह कोई विशेष व्यवहार नहीं है, फिर भी 
उन्होने मुझे ऐसा उपाय बताया, कि जिसके करने 
पर में, कर्मरूपी शत्रुओं से लड़ सकता हूँ और उन - 
पर विजय प्राप्त कर सकता हूँ । उनने मुझे सिखाया 
है, कि त्तेरे आत्मा में जो कमी है, तेरे में जो अनाथता दै 
उसे निकाल, फिर तेरा कोई कुछ नहीं बिगाड़ सकता। उन्होंने 


- झुमसे कहा दे, कि तेरा मित्र भी तू ही है और तेरा शत्र भी तू. 
द्दीद्दे 


ध्ध. - सनाथ अनाथ निर्णय 


तात्यय यह, कवि मित्र वही होता है, ज्ञो ,संकट के समय 
काम आये। जम्बू मद्दाराज के कहे हुए दृष्टान्त में, प्रधान पर 
लौकिक संकट था, इसलिए लोकिक मित्र ने सहायता की, 
लेकिन पारलीकिक संकट के समय, .लौकिक मित्र सहायता नहीं 
कर सकता | उस समय, अपना आत्मा ही अपनी संहा- 
यता कर सकता है। क्‍योंकि, परलोक में, इसका मित्र यही ै, 
दूसरा नहीं। आत्मा स्वयं का मित्र बन कर, स्वयं की सहा- 
यता तभी कर सकता है, जब वह्‌ स्वय॑ की मित्रता के कार्य 
करता हो। संकट के समय सहायता करे, वही मित्र है और जो, 
संकट के समय काम न झआवे, किन्तु संकट बढ़ा.दे, वह्दीशन्न दे । 


अच्छे काम में लगा हुआ आत्मा, स्वयं का मित्र, तथा 
सुप्रतिष्ठ है और बुरे कास में लगा हुआ आत्मा, स्वयं का शत्र 
तथा दुष्प्रतिष्ठ है । उदाहरण के लिए, एक ने अपने कानों से, 
शाख-अ्रवण किया और दूसरे ने, वेश्या का गाना सुना। इन 
दोनों में से, शात्र श्रवण करनेवाला आत्मा, स्वयं का मित्र एवं 
सुप्रतिछ् बना और वेश्या का शद्भार रस पूर्ण गाना सुननेवाला 
आत्मा अपने आपका शत्रु एवं दुष्प्रतिष्ठ बना । 


आत्मा को प्राप्त-इन्द्रिय मन ओर बुद्धि साधनों से, दोनों 
ही प्रकार के काम किये जा सकते हैं। यानी ऐसे अच्छे काम 
भी क्लिये जा सकते हैं, जिनसे आत्मा स्वयं का मिन्र और सुप्र- 
तिष्ठ बने, ओर ऐसे बुरे काम भी किये जा सकते हैं, जिनसे 


सनाथ-अनाथ निर्णय । १०० 


आत्मा, स्वय॑ का शत्रु एवं दुष्प्रतिष्ठ चने | इन्द्रिय, सन, ओर 
बुद्धि के कामों पर से ही, आत्मा, मित्र, शत्रु दुष्प्रतिष्ठ सुपन- 
तिष्ठ ओर सनाथ या अनाथ बनता दै | 


सनाथ बने हुए व्यक्ति को, कभी दुश्ख या कष्ट तो होते दी 
नहीं। सांसारिक लोग जिन्हें घोर से घोर कष्ट समभते हैं, 
उन कष्टों के संमय में भी, सनाथ बना हुआ व्यक्ति, दँसता दी 
रहंता दै। शरीर से, चर्म खींचे जाने पर भी, सनाथ बने 
हुंए व्यक्ति को दुःख नद्दी होता। वह तो चद्दी समझता रहता 
है. कि यह सब, मेंने ही--मेरे लिए--किया दे, इससें सुख या 
दुःख मनिने की कोनसी बात द्वै ! सुख दुःख मानने से, कष्ट के 
समय रोने एवं सुख के समय हँसने से तो ओर हानि हे, तथा 
यही अनाथता बढ़ाने या अनाथता में डालने का कारण है। में, 
सनाथ तभी हूँ, जब दुःख के समय भी हँसता रहूँ ! दुःख को 
भी सुख मानने से तथा दुःख के समय भी हँसते रहने से, 
आत्मा की रही सही अनाथता भी दूर होगी | इस प्रकार विचार 
कर, सनाथ बना हुआ व्यांक्त, मृत्यु के समय भी हँसता रहता 
है दुःख नहीं करता । बह जानता दै कि किसी भी समय 
रोने से कु ला नहीं दे, किन्तु ऐसा करना, आत्मा को 
अनाथ बनाना है। उसको, इस बात पर विश्वास रहता है, कि 
आत्मा ओर शरीर, तलवार ओर म्यान की भाँति; भिन्न-भिन्न हैं | 
“मे आत्मा हूँ; शरीर, नहीं हूँ । शर्रीर को चाहे कोई कितना दी 
फष्ट' दे; उससे मेरा कुछ नहीं बिगड़ सकता | मैं तो ब्ती ही हूँ, 


हर संनाथ-अनोर्थ निणये 
जिसे कोई कष्ट दे हीं नहीं संक्रता | मौत भी मेरा डे नहीं 
बिगाड़ सकती है, क्योंकि में अमर हूँ | सनाथ बना हुआ व्यक्ति 
गीता के कह्दे हुए निम्न श्लोक को बिलकुल ठीक मानता दे | 
गीता में कहा है।--- 


छा 


नेन॑ छिन्दन्ति शस्त्रांशि नेनें दहति पावको | 
ने चेन॑ क्लेदयन्त्यापों न शोषियति मारुतः ॥ ञ 
अच्छुधोज्यमदाद्यों अयमक्लेदधी इशाय्य एव च। 
नित्यः सर्वगतः स्थाण रचलोउ्यं सनातनः है 
अध्याय २ रा | 


अथात--यह आत्मा, शख्र से नहीं कट सकता, इसे आग 
ज््दीं जला सकती, यह पानी से नहीं भीग सकता ओर इसे इंवा 
नहीं सुख संकती। यह अछेय है, कट नहीं सकता, न जलाया, 
'भिभोया या सुखाया ही जा सकता द्वै। यह नित्य, व्यापक, स्थिर 
भ्रचल ओर सनातन--यानी सदा रहने वाला दे । 


श्रेनॉथता को त्यागकर, सनाथ बननो ही आरत्मा-तर्वें 
को संमर्मा कर उसके अनुसार आचरंण करना दै। जो आत्म 
तत्व को जान चुका, वह न तो किसी को भय देता ही है, न॑ 
किसी से भयभीत ही होता दै । वह, हर्ष अमरोप आदि सब 
से परे रदृतो दे । गीता में कद्दा है-- 


सनाथ-अनाथ निशय 


जजिठ 
छ 
हि । 


समः शत्रों च मित्रो च तथा मानापमानयो: | 
शीतोष्ण सुख दुध्खेषु समः संग विवजित/ || ' 
तुल्यनिन्‍्दास्तृति मौंवी सन्तुष्टो येनक्रनचित | 


अध्ययन १२ वा 


अर्थात्‌--जो शत्र, मित्र, मान, अपमान, सर्दी गर्मी, और 
सुख तथा दुःख में समान भाव रखता है, जो बासना-रहित दे; 
जो निन्दा स्तुति में तुल्य मावना रखता दे और जो मौनी दे 
वही अनाथ है। 

ये, सनाथ बने हुए व्यक्ति के लक्षण हूँ। इन लक्षणों से 
ही सनाथ व्यक्ति पहचाना जाता दै। 


यद्यपि सनाथी सुनि के उपदेश को सुनकर, राजा श्रेशिक, 
अनाथता देने वाली बस्तुओं को त्याग न सका, लेकिन उसकी 
यह श्रद्धा अवश्य हो गई; कि ये वस्तुएँ अनाथता देने वाली हर 
अब तक, वह इन्हीं वस्तुओं को, सनाथ बनाने वाली मानता था, 
मनुष्य-जन्म को, भोग के लिए ज्ञानता था और संयम को 
सनुष्य-जन्म का दुरुपयोग एवं अपसान सममता था। लेकिन 
अब उसकी, श्रद्धा, इसके विपरीत हो गई। अब बह, इन 
पस्तुओं के वास्तविकरूप को समझने लगा है। अब उसकी . 
श्रद्धा, शुद्ध दो गई है। 

शाज्कारों का कथन दै, कि कल्याण साधने में, . श्रद्धा का 
शुद्ध होना आवश्यक द्ै | श्रद्धा के अनुसार आचरण करना, 
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करना, अपनी अपनी शक्ति पर निर्भर है, लेकिन श्रद्धा तो शुद्ध 
ही होनी चाहिए। श्रद्धा शुद्ध होने पर, यदि परिरिथति वश 
किसी बुरे कार्य में प्रवृत्त होना भी पड़ा, तो शुद्ध श्रद्धा चाला उस 
कार्य को समझेगा बुरा ही, ओर शुद्ध श्रद्धा के अभाष में, वह 
बुरा कार्य भी अच्छा मारुस् होगा । नो आदसी, बुरे कार्य को 
बुरा ही, समझता दै, उससे वह बुरा कार्य कभी छूट सकना 
सम्भव दै, लेकिन जो बुरे काम को बुरा द्वी नहीं सममता, वह 
उसे क्यों छोड़ेगा ९ शुद्धाचरण करना, भ्रत्येक की शक्ति से परे 
की बात दे, प्रत्येक आदमी, ऐसा करने में समर्थ नहीं दो सकता 
है लेकिन शुद्ध श्रद्धा, प्रत्येक आदमी घारण कर सकता है । शुद्ध 
श्रद्धा के होने पर, शुद्धाचरण दुलेभ नहीं माना ज्ञाता, लेकिन 
अशुद्ध श्रद्धा के होने पर, शुद्धाचरण दुर्लभ है। और यदि 
व्यवहार दृष्टि से किसी में शुद्धाचरण हुआ भी, तब भी, तात्विक 
दृष्टि से तो वह अशुद्धाचरण ही दै। इसी कारण शाद्ध में कट्दा है--- 


सदृधा परम हुलल्‍्लहा ।' 

अर्थात्‌-शरद्धा होना बहुत हुलेभ दै। . ह 
राजा भेशिक की श्रद्धा, अब तक अशुद्ध थी, लेकिन अनर 
शुद्ध होगई। इस शुद्ध श्रद्धा से--संयम् न ले सकने पर भी-- 
सजा  श्रेणिक ने, तीर्थक्डुर गोत्र बाँध लिया। इसलिए, प्रत्येक 


'अंनुष्य के लिए, शुद्ध श्रद्धा घारण करना, उचित एवं आवश्यक 
है।। जब तक श्रद्धा शुद्ध न.हो, तब तक केसा भी ऊँचा घंसे - 


# 5 हैँ 
सनाथ-अनाथ (चणय १८४ 


क्यों न हो, भ्राप्त नहीं हो सकता, परन्तु शुद्ध श्रद्धा होने पर, ऊंचे 
प्र को प्राप्त करना, कोई कठिन कार्य नहीं दै | 


आत्मा को, यह सर्वोत्तम मनुष्य शरीर, बड़े पुण्य से भ्राप् 
हुआ है। यह शरीर प्राप्त होते से पूं, आत्मा ने, न मालूम 
कोन कौन-से शरीर घारण किये थे, और न माल्म फेसे-कैसे 
कुष्टों को सहा था। अनन्त काल तक, अन्य अन्य शरीर 
धारण करते रइने के पश्चात्‌, इसे यह शरीर प्राप्त हुआ है । 


यह ससुष्य शरीर, केसा उत्कृछ है, यह बात तभी माल्म 

हो सकती है, जच इसकी तुलना दूसरे जीव के शरीर से की 
जावे। किसी वस्तु की विशेष कीम्मत तभी मानी जाती है, जब 
बह वस्तु, अन्य वस्तुओं की अपेक्षा श्रेष्ठ प्रतीत हो। इसी 
प्रकार, सनुष्य शरीर की विशेषता भी तभी ज्ञात हो सकती है 
जब इसको तुलना, पशु, पक्षी आदि के शरीर से करके देखी 
जावे। बसे तो, आँख, नाक कात़, आदि पशु के भी होते हैं 
ओर मनुष्य के भी, बल्कि मनुग्य की अपेक्षा पशु के बड़े होते 
हैं, फिर भी पशु-शरीर की अपेक्षोा, मनुष्य-शरीर बड़ा ठद्वरता 
है। क्योंकि, पशु में, विवेक नहीं दै। पशु-शरीर और पशु 
फी इन्द्रियाँ, विवेक-रहित हैं। लेकिन सरुष्य में: व्रिव्वेक दै 
मनुष्यु-शरी र और मनुष्य की इन्द्रियाँ, विश्रेक सहित हैं। चिचेक- 

: अपना लोभ-दानि विचार कर सकने की शक्ति-दोने से, मनुष्य- 
शरीर, अन्य समस्त जीवों के शरीर से उत्कृष्ट साना जाता है । 
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ऐसा उत्करट्ट शरीर प्राप्त होना, कम पुण्य की बात नहीं द्वै। 


मनुष्य शरीर प्राप्त द्वोना तो बड़े पु्य का फल डै ही, 
लेकिन स्वास्थ्य, एवं सर्वाज्ञ सम्पन्न मनुष्य-शरीर का प्राप्त होना, 
और भी मद्दान पुर्य का फल है। क्योंकि मनुष्य-शरीर 
पाकर भी बहुत से लोग, आँधे, बहरे, गूँगे, या पंगु आदि होते 
हैं। बहुत से मनुष्य, जन्मजात पागल, बुद्धिहीन' या और 
किन्‍्हीं रोगों से- घिरे होते हैं। यदि ऐसे लोगों में पुण्य की 
कमी न होती, तो इस प्रकार का क्‍यों होना पड़ता उनमें 
पुण्य की कमी दे, स्वस्थ एवं स्वोद्ध-सम्पूर्ण मनुष्य की अपेक्षा, , 
वे, कम पुण्यवान हैं, तभी वे; अज्ञदीन या, रोगी हैं। इस- 
प्रकार, पशु-शरीर की अपेक्षा मनुष्य-शरीर उत्तम है ओर 
अस्वस्थ एवं अज्ञदीन मनुष्य-शरीर की अपेक्षा स्वस्थ एवं 
सर्वाज्ञ-सम्पूर्ण मनुष्य-शरीर, बड़े पुण्य से प्राप्त हुआ है, यह 
बात रपष्ट दे । | 


अब देखना यह दै, कि ऐसा सर्वोत्तम मलुष्य-शरीर पाकर 
करना क्या चाहिए ? यदि इसे खाने-पीने या विषय-सभोग में द्वी 
क्ञगा दिया, तब तो इसे उत्कृष्ट माने जाने का कोई कारण नहीं 
रहता। क्योंकि, यह काय्ये तो पशु-शरीर से भी हो सकता दै। 
बल्कि इस विषय में, मनुष्य की अपेक्षा पशु, कहीं बढ़े हुए होते 
हैं। इसलिए खाने-पीने और दुर्विषय ' भोग में लगने के कारण 
मनुष्य-शरीर उत्कृष्ट न्दीं माना जा सकता। मनुष्य-शरीर, इस- 

श्ष्ट 
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लिए उत्कृष्ट माना जाता है, कि इस शरीर को पाकर, 
आत्मा, अपने आप को सनाथ बना सकता दे, जन्म-मरणसे 
मुक्त कर सकता है ओर समस्त कष्टों का अन्त करके, अक्षय 
सुख प्राप्त कर सकता दे । यह न करके, यदि मनुष्य-शरीर को 
सांसारिक विषय-भोग में डाल दिया, तत्र तो इस उत्कृष्ट शरोर 
हारा वह काम किया, जो काम निद्ृष्ट माने जानेवाले प्रतु-पत्ती 
के शरीर में भी नहीं किया गया था। पशु-पक्षी के शरीर में 
तो आत्मा ने, शुद्ध परिणाम रखने की वह करणी की, जिससे 
यह मलुष्य-शरीर प्राप्त हुआ । लेकिन मनुष्य-शरीर पाकर, 
दुविपय-भोग में पड़ा हुआ आत्मा, वह करणी कर रहा दे, जिससे ' 
नरक-निगोद में पड़े । 


आत्मा को, मनुष्य-शरीर के साथ ही जो विवेक प्राप्त हुआ 
है, भोग प्रवृत्त होने वाला, इस विवेक का दुरुपयोग कर रहा है । 
यद्यपि विवेक द्वारा दुर्विषय-भोग से निवृत्ति के काय्य करने 
चाहिएँ, लेकिन. दुविपय-भोग में प्रवृत्त आत्मा, विवेक हारा 
दुविपय-भोग में अधिकाधिक प्रवृत्त होने के काय्य॑ करता है, 
विवेक को, भोग की: सुविधा दूँ ढने में लगाता है, अधिकाधिक 
भोग प्राप्त करने में लगाता है, तथा उस नीति को भंग करने में 
ज्षगाता दै, जिस नीति का पालन पशु भी करते हैं। मनुष्य-शरीर 
भोग से निव्तेने के लिए दे, भोग में प्रवृत्त होने के लिए नहीं । 
भोग में प्रबुत होना, मनुप्य-शरीर के ध्येय के बिलकुल विपरीत है। 
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सनाथी मुनि ने, अनाथताःसंनाथतां' का जो बर्णन किया... 

है । उससे यह बात दिद्धें दो चुकी; कि. सांसारिक-वैभव तथा 
भोगादि में पड़ने पर, यह आत्मों संनांथ होता है और इनसे 

निवंर्त कर संयम लेने पर संनोथ होता है। यदि कोई आंदुमी, 

सर्वविरति संयम न के सके औरे: देशविंरति संयम लें, तबं भी 
“बह, सनाथता के मार्ग का अनुसरण करनेवॉला दे ओर कभी 
: चूणे संनाथ भी बन “सकता है. अनाथ आत्मा, निरन्तर दुःख 
हीं. भोगेता रंहता है और सनाथ आत्मा; दुःख-मुक्त हो जांता 
है। संनाथता अनाथत का यह भेद, महुंष्य ही समझ संकता 
है और मनुष्य ही अनाथता से निकलकर सनाथ हो सकतादे ! 

अलुष्य द्ोकर सी यदि अनाथता सनाथता के भेद को न समझ, 
अनांथतों से निकल कर सनाथ द्ोने की चेष्टा न की, तो कहना 
चाहिये कि इसनें दुलेभ मेलुष्य-जन्म का वास्तविक लाभ नहीं 
 लिया। तालय॑ यह, कि मलुष्य-शरीर में विवेक एकम्‌ अना- 
बता से निकल कर सनोथ :बनेने की क्षमता दें, इसी से यद 
अल मानाजोवाई। 


न . सनाथी मुर्नि ने, श्रेणिक राजा के. समीप, यह तो सिद्ध कर 
दिखाया; कि असंयमी जीवन अनंथतांपूर दे ।. अर्थात्‌ , संसार 
 व्यवद्वार में रहना अ्रनाथता है और संसार-व्यवद्दार त्याग कर 
संयम: स्वीकर करना, सनाथता दै। अब सनाथी मुनि यह 
“बताते हैं, कि कोई आदमी संयम स्वीकार कर भी; किस प्रकार 


अनाथ दो जाते दें.। 
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है| 


इस दूसरी शनाथता-यानी संयम ले चुकने पर भी 'आने 
वाली नाथता-का वर्णन सनाथी मुनि, कई 'अभिप्राय से करते 
हैं। एक अभिप्राय तो संयमी लोगों को सावधान करना है । 
उन्हें यह्‌ बतलाना है, कि तुम अनाथता से निकलने के लिए ही; 
संसार-व्यवहार त्याग कर साधु हुए हो, लेकिन यदि तुमने 
साधुता के नियमों का पालन न किया, साधु-नियस के पालने में 
श्रसावधानी से काम लिया, या जिन पदार्थों को त्याग कर संयम 
लिया है, उन्हीं से फिर प्रेम किया, तो जिस अनाथता से छुट- 
कारा पाने के लिए साधु हुए हो, उससे भी अधिक 'अनाथता में 
पढ़ जाओगे । 


इस बर्शन से; सनाथी मुनि का दूसरा अभिम्राय उन लोगों 

'को उलाइना देना है, जो संयम लेकर संयम के नियमों का पालन 
'नहीं करते हैं, संयम के नियम पालने में असावधानी रखते है, 
था संयंभ लेकर भरी, त्यागे हुए पदार्थों में आसक्ति या उनकी 
कामना रखते हैं । जो लोग अनाथता को जानते ही -नहीं, या 
ज्ञान कर सनाथ हो गये हैं, या सनाथ होने की चेष्टा कर रहे हैं, 

उन्हें तो उल्लहना देने का कोई ,कारण ही नहीं है। उलहना तो 

उसी को दिया जाता है, जो ज्ञान वुक कर बुरे काम करता है। 


इस दूसरी अनाथता के वर्णन का तीसरा बहुत बड़ा अभि- 
प्राय, जनता को सावधान करना है। सनाथी मुनि, राज़ा 
श्रेशिक को यह, बताते हैं. कि यद्यपि संयम ल्ेनां, सनाथता को 
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अपनाना है और इस कारण अनाथ. लोगों की दृष्टि में संयमी 
पूज्य दै, लेकिन संयम लेने वालों में भी, कई अनाथ ही होते 
हैं। बल्कि ऐसे अनाथ होते हैं, जेसा अनाथ, संयम न ले. 

सकने पाला भी नहीं होता |... . ः 


संयम लेकर सनाथे बने हुए ओर संयम न लेंकर भी अनाये 
बने हुए व्यक्ति, बेश-भूपा में समान हो सकते दैं, लेकिन गुणों 
में समान नहीं हो संकते हैं । सनाथता गुणों में है, केवल 
चेश-भूषा में हीं नहीं है । यद्यपि आदरणीय वेश भी दै 
'ज्ेकिन तबं, जब गुण-युक्त हो। गुर रंदित वेश की पू्जों करना; ह 
भगवान्‌ महावीर का सिंद्धान्त नहीं दे ! 
|.  अताथंता से- निकल कर सनाथ बनने वंलि संयमी को 
जनता, अपना गुरु मानती दे और अपने पारलोकिक जीवन को 
जाव को, उसके सहारे छोड़-देती ऐहै। लेकिन जब॒ तक आचार 
'पवचार से यदद विश्वास न्‌ कर लिया जावे, कि यह वास्तव में 
सनाथ है इसके पहले अपना आस्मा उसे सौंप देना, केवल अन्य 
विश्वास है । संयमी को: अपना गुरु इसीलिए माना . जाता है 
कि वे सांसारिक बन्धनों को त्याग कर सत्ताव बने हैं, लेकिन 
उन्होंने बारंतब में सांसारिक बन्धनों को त्यागा दै या नहीं, जिस 
संयम में दीज्षित हुए दें, उसके नियमों का-पालन करते हैं, या - 
नहीं, यह जानना आवश्यक: है। यह पहचान, केवल-बेश से 
नहीं हो सकती । वेश में तो सर्ताध ओर अनाथ, ऐसे दोनों दी 
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हर 


प्रकार के रहते हैं। वेशधारी परन्तु अनाथ संयमी फो 'शपना 

आत्मा सौंप देने से, लाभ के बजाय हानि है। सनाथ ओर 

अनाथ वेशधारी की पहिचान केसे हो सकती है अनाथ वेशधारी 

के प्रधान लक्षण क्या हैं, यह बात सभी लोग नहीं जानते! 

सनाथी सुनि, इस प्रकार के अनाथ लोगों की पहिचान कराने के . 
लिए ही, इस द्सरी अनाथता का वर्शन करते हैं । 


आज कल, साधु-वेश रख कर 'अरसाधुता के कास करने 
बाल लोगों की कमी नही है | सनाथी मुनि ने, इस दुसरी अना- 
थ॒ता का वर्णन, लगभग ढाई हज़ार वर्ष पहले किया है, इससे 
प्रकट है, कि ऐसे लोग उस समय भी थे। तुलसीदासजी ले 
भी ऐसे लोगों के लक्षण बताकर, उनकी निन्दा की दे । उन्होंने 
कहा दै-- 


जे जन्मे कलिकाल कराला, कर्तवब वायस वेष मराला । 
 बंचक भक्त कहाह राम के; किंकर कंचन कोह कांम के ॥ 


अर्थात्‌--कराल कलियुग मे जन्मने वाले लोग, काम तो 
कोए के करते हैं. 'और वेश ,हंस का रखते हैं। वे ठग, राम के 
भक्त कद्दा कर भी कास क्रोध एवम द्रव्य के गुलाम बने रहते | 


तातये यह कि मुनि-वेश में ऐसे लोगों की भी कमी नहीं 
है, जो साधु कहला फर भी; असाधघुता के काम करते हैं। एक 
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ही.वेश में, दोनों प्रकार के व्यक्ति: रहते हैं, 'इसलिए-पहचान 
. कठिन हो जाती है। उनकी पहचान कराने-के लिए ही, सनाथी 
मुनि, इस दूसरी अनाथता का वर्णन करते हैं । मत आर 


इंस दसरी अनाथता को सममभेनां भी, जनता का कंत्ते ठये 
“ है। इससे मुख्य लाभ तो यह दे. कि.कुगुर सदूगुर का निर्णय 
/हो जाता दै। यह वेशधांरी, वास्तव में निम्नेन्थः घर्म - को अलु- 
. थायी-निर्भन्थ धर्म का पालन करने वाला दै, या नहीं! यंह: 
बात मालुम हो जाती दे। यह माल्म होने से, जनता अनेक: 
. हानियों से भी बच जाती दै।:उंदाहरण के लिए, एक व्यक्ति 
साधु-वेशधारी द्वै। उस व्यक्ति का आचंरण देखकर नहों; किन्तु) . 
केवल वेश के कारण विश्वास किया गया, इसलिए उसके द्वारा 
किसी भी समय, धन, जन, प्रत्तिष्टा और. धर्म की ..हानि दो 
सकती दै | यदि वेश के साथ दी, उसके आचरण. के सम्बन्ध. 
में भी विश्वास. कर लिया जाबे, तो: फिर ऐसी:हानि की आशंका. 
नहीं रहती । इस लिए सनाथी भुनि द्वारा बरिष्त, दसरी:अना- 
. थ्ता के लक्षणों को ध्याज़ में रख कर, इन लक्षणों पर से संयम- 
बेशधारी अनाथ को पहचान लेना, जनता के लिए, प्रस्येक दृष्टि 
सेद्विकारी हैं । .. जप 


......कुब लोगों ने, यह सिद्धान्त बना रखां दे, कि “अपने-यानी, 
साधु साध्वियों के-चरिन्र सम्बन्धी शाख्राज्ञा सें,:गृहंस्थं को 
परिचित न किया जावे। पंरिचित कर देने पर, मृंहस्थ लोग 
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अपने को पद-पद्‌ पर टोंकेंगे, इससे अपनी मनमानी न चल 
सकेगी ।” इस प्रकार के विचार से, कई लोग, साधु के आचार 
से ग्ृहस्थों को अपरिचित रखते हैं, लेकिन ऐसा करना, उनकी 
संयम पाल सकने की अक्षमता के सिवा और कुछ नहीं कहला 
सकता । जो संयम पालने में वीर होगा, बह, इस प्रकार का 
सिद्धान्त कभी न बनावेगा। वह तो सनाथी मुनि द्वारा वर्णित, 
इस दूसरी अनाथता को जनता के सन्मुख विस्तृत रूप में रख 
कर, यह 'घोषणा करेगा, कि अनाथता के इन लक्षणों में से, 
यदि कोई लक्षण हम पर घटता हो, तो हमें उल्लाहना दो ओर 
ऐसा उपाय करो, कि हम में से अनाथता का वह लक्षण 
मिट जावे। 


ई आदमी, ग्रृह-संसार त्याग कर और संयम को अपना 
कर भी, अनाथता में पड़ जाते हैं। संयम लेकर भी अनाथता 
में केसे पड़ते हैं, ओर फिर अनाथता में पड़ना कितना एवं कैसा 
घुरा है यह बताने के लिए, सनाथी मुनि कहते हैं--. 


हमा हु अएणा वि अणाहया निवा, तमयजित्तो निहुओ सुणोहि । 
नियर्ठधस्म॑ लहियाण वी जहा, सीयन्ति एगे बहु कायरानरा | रे 
भावाथे--दे राजा, एक अनाथपना और है, जिसे तुम स्थिर 


चित्त सुनो । सनाथ बनाने वाले निम्नन्थ-धर्म फो प्राप्त करके भी 


बहुत से कार्यरलोग पतित हो जाते हैं. और निर्मन्थपने में दुःख 
पाते हैँ 
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सनाथी मुनि कहते हैं--दे राजा, निनमंथ-ध्म शूद्रों हारा 
पाला जा सकता है। इसे कायरलोग नहीं पाल सकते, लेकिन 
बहुत-से कायरलोग, निर्मन्‍्थ धर्म स्वीकार करके, घर-बार, कुद्ुम्ब 
संसार आदि छोड़ भी देते हैं, संयति का देश भी पहन लेते हैँ, 
रजोहररण एवं मुखवस्त्रिका आदि भी धारण कर लेते हैँ ओर 
फ़िर कामना-पूर्ण न होने पर, साधुपने में दुःख पाते हैं ।' 


बह 


कई लोग क्षणिक आवेश में, सनाथ बनने की क्षरिएक् 
भावना से प्रेरित होकर, संयम ले लेते. हैं : कई, संसार-व्यवद्वार 
फा भार सहन न कर सकने के कारण, कमा कर खाने की अश- 
र्ूता के कारण, संयम ले लेते हैं। कई-- 


(४... निरि मुई यह संपत्ति नासी | 
भ्‌'ड सुडाय भये सन्‍्यासी ( 


इसके अलुसार, यानी स्त्री सम्पत्ति आदि के नष्ठ हो जाने 
से, संयमी बन जाते हैं। कई साधुओं की प्रतिष्ठा देख कर; 
जैसी ही प्रतिष्ठा प्राप्त करने के लिए, साधु-वेश पहन लेते हैं| 
इस-प्रकार बहुत से फायर लोग, भिन्न-भिन्न कारणों से संयम 
स्वीकार तो कर लेते हैं; लेकिन घारतद में (उन्हें सच्चा चेराग्य 
नहीं होता, आकांक्षा-रहित, संयम लेने को भावना नहीं होती 
सनाथ बनने के परिपककः विचार नहीं होते, इसलिए संयम में 
दीजित होने के परचात्त, वे, पश्चाताप करते हैं, संयम में कष्ट 

श्र 
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अनुभव करते हैं और कीचड़ में फेसे हु के समान; ठुःखी 
रहते हैँ । ऐसे लोग, वीर नहीं, यर देूँ। संयम 


लेकर संयम में दुःख मानना बंसी ही कायरता है, जेसी कायरता, 
घर से लड़ाई के लिए निकल कर फिर मरने में ओर घर से सती 
होने के नाम पर जीवित जलने के लिए निकल कर फिर अग्नि 
में जलने से भय करने में मानी जाती द्वे। जिस प्रकार लड़ाई 
के लिए घर से निकला हुआ, मृत्यु से, भय न करने पर ही लोक 
व्यवहार में वीर माना जाता है, उसी प्रकार संयम लेकर उस में 
दुःख न सान कर सुख मानने वाला ही बीर दे | 


राजा, संयम लेकर फिर संयम सें दु:ख अनुभव करने वाला 
व्यक्ति, किसी भी ओर का नहीं रहता । न बह संसार-व्यवहार 
का ही रहता है, न संयम का ही । उसकी दशा, घोबी के कुत्तो 
की-सी होती है, जो न घर का द्वी होता है, न घाट का ही । इसी 
प्रकार, संयम लेकर फिर संयम में दुःख अनुभव करने वाले 
व्यक्ति का जीवन, संसार और संयम, दोनों की उलमन में ही 
बीत जाता है। न वह असंयमी ही रद्दता है, न संयस लेकर 
सनाथ द्वी बन पाता दै | बह संसार की अनाथता से निकल 
कर, दूसरी अनाथता में पड़ जाता है, जो असंयम की अनाथता 
से भी बुरी होती है। 
: कायरलोग, संयम लेकर उसमें सांसारिक सुखों की इच्छा 
करते हैं.। वे, अच्छा-अच्छा भोजन, मान-प्रतिष्ठा, अच्छे-अच्छे 
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वस्त्र आदि चाहते रहते हैं और जब इनकी प्राप्ति नहीं होती, तब 
वे संयम में दुःख मानते हैं । यद्यपि संयम लेने के समय, सांसा- 
रिक सुखों को त्याग चुके हैं, लेकिन कायरलोग, संयम में सांसा- 
रिक-सुख चाहते हैं, और उसे प्राप्त करने लिए, वे अपने संयम 
के ध्येय को भुला देते है । उन्हें यह ध्यान नहीं रहता, कि हमारा 
ध्येय क्या है, हम किस भावना को लेकर उठे हैं ओर संयग लेने 
के समय हमारा उंद्द श्य क्या थां। वे लोग, एक ओर तो सांसा- 
रिक्‌ सुख भी भोगना चाहते हैं, ओर दूसरी ओर, साधुपने की 
मान प्रतिष्ठा भी। यानी यह भी चाहते हैं, कि हमें कोई असं- 
यमी भी न कट्दे, किन्तु संयमी मोन कर सब हमारी पूजा-तिष्ठा 
करें और यह भी चाहते हैं, कि हमें संसार के समस्त सुख भी 
प्राप्त दों। इसके लिये, वे, प्रकट में तो साधु का वेश रखते हैं 
और परोक्ष में, सांसारिक-सुख प्राप्त करने के उपाय करते रहते 
हैं, तथा सांसारिक सुख न मिलने पर,' अपने आपको कष्ट में 
मानते हैं । यदि वे, सांसारिक सुख-प्राप्त भी कर लेते हैं, तब भी 
उन्हें दुःख घेरे ही रहता है। उन्हें सदा यह भय बना रहता है, 
कि दमारे इस असंयमपूरण कुकृत्य का कहीं भण्डा न फूट जावे। 
'अण्डा फूंट जाने पर, हम अपमानित हो जावेंगे, इस आशंका से, 
वे, यह सोचते रहते हैं. कि हमने संयम क्‍यों ले लिया ! उन से 
संयम का वेश भी त्यागते नहीं बनता ! ऐसा करने में, अ्रपमान 
एबं निनन्‍्दा का भय ददै ! इस प्रकार के कायर लोग संयम को 
ख मानते हैं और संयम से पतित भी हो जाते हैं ! 
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अब सनाथी मुनि, संयम-पतित के लक्षण बताते हैं. और यह 
बताते हैं, कि कांयर लोग, संयम लेकर भी, असाघुता के कोन- 
कौन-से काये करते हैं। वे कहते दँ--- 


जो पव्वइ्चाण महत्वया३” सम्मंच नो फासयरई पाया | 
अनिर्गहणा य रसेसुगिद्ध न-मूलओ हिन्द वंधरंसे ॥२३६॥ 


भावार्थ--जो लोग, संयम लेकर भी, पंच महात्रत को 
प्रसादवश सम्यंक प्रकार नहीं स्प्शते-पालन नहीं करतेज्नो 
अपने आपको संथम में नहीं रख सकते, तथा रस लोलुप बने 
हुए हैं, वे, ' संसार-बंधन के मूल राग 8 ष-का छेदन नहीं कर 
सकते । यानी संसार में, जन्स-मरण किया ह्ी-करते-हैं। . * 


सनाथी मुनि कहते हें--राज़ा ! नाथ बनने के लिए उठकर 
फिर आनथता में पड़ने वाले कायर लोग, संयम तो ले लेते हैं, 
लेकिन संयम में जिन पाँच महाग्रत का पालन करना आवम्यक दै 
ड नका भल्नी भ्रकार पालन नहीं करत, किन्तु उसके पालन सें 
प्रमाद करते हैं | यद्यपि उन्होंने, घर संसार छोड़ कर संयम 
लेते समय, पंच महात्रतः पालने की. प्रतिज्ञा की है, लेकिन वे 


फायर लोग, या.तो अपनी | प्रतिज्ञा भू्:जाते हैं, या उसकी 
उपेक्षा करते हैं । 5 5 जा 


संयम लेने के समय, जिन : पाँच महाजत्रत कीं पतिज्ञाउली 
जाती दै, उनमें से पहला महात्रत> अहिंसा दे ।अंदिसा अहा- 
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ब्रत का पूर्णतया पालन तभी होता है, जब तन, मन या बचन 
वारा छे काय के जीवों में से, किसी भी जीव की तीनों करण 
से हिंसा न की जावे। इस महात्रत की रक्ता के लिए, संयम 
लेने वाले लोग, आरम्भ को सर्वथा त्याग कर, निरारम्भी होते 
हैं। वे किसी भी प्रकार का आरम्भ, नहीं करते | दया, क्षमा, 
रक्षा, अक्रोध आदि का समावेश, अहिंसा की रच्ता के लिए, इन 
सदुणों के पालन का विशेष रूप से ध्यान रखते हैं. । हे 


सनाथी मुनि कहते ढें--राजा, कायर लोग, अहिंसा मद्दा- 
म्रत के पालन की प्रतिज्ञा तो करते हैं, लेकिन वे, अग्नी, पानी, 
आ्रादि का आरम्भ भी करते हैं, लोगों से, लड़ाई-मरगढ़ा एवं 
निर्देयता का व्यवहार भी करते हैं, क्षमा को पास भी नहीं आने 
देते और बात-बात में क्रोध करते रहते हैं। ऐसा करने वाले 
- अहिंसा मद्दात्रत का पालन करने वाले नहीं हैँ । अहिंसा महा- 
श्रत का पालन करने वाला, अपनी प्रतिज्ञा को .कभी भी न 
भूलेगा, किन्तु यह ध्यान रखेगा, कि 'मैं! अहिंसा महद्यात्नत को 
स्वीकार करके संयम में प्रवरजित हुआ हूँ, मेने, संसार के सब 
जीबों को अपना मित्र माना है, फिर किसी जीव की हिंसा केसे 
करूँ । किसी जीच के शरीर या मन को कैसे, दुखाऊं ! किसी 
' पर क्रोध कैसे करूँ ! ऐसा करने पर में, अहिंसा महात्रत का 
_पा्न करने वाला केसे रद्द सकता हूँ :” 


| + १ राजा, अहिसा महांत्रत के पालन करने वाला, किसी दुसरे 
. ,ज्ञीव-को भी दुःख नहीं, देता है ओर अपुनेकास को भी दुभ्खी 


शीत 


ग ई 
£ 
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नहीं करता दै। ऐसे व्यक्ति .को, चाहे, कोई मारे, गाली दे 
अपमानित करे ओर घोर कष्ट देकर प्राणु भी हरण करते, तब 
भी वह प्रसन्न ही रहत। है। अपने आप को, दुःख में तो 
समानता ही नहीं, न प्रतिहिंसा या बेर विरोध के भाव ही हृदय 
में आने देता है। ऐसे समय में, अहिंसावादी विचारता है कि 
“यह व्यक्ति जो मार रहा है या गाली दे रहा है, आत्म-स्वरूप 
को भूल कर, परतित हो रहा है, तथा हिंसा कर रहा है। यह 
दुसरे को दुःख देने वाला, अपने आत्मा को नीची दशा में गिरा 
' क्वर ही, दुसरे को दुःख देता दे) यदि इसका आत्मा, उध्वे 
दशा में होता, तो यह ऐसा करता ही क्‍यों! इसमें, काम 
क्रोध आदि दुर्ग णु विद्यमान हैं, तभी तो यह ऐसा कर रहा है ! 
यदि इसके साथ में सी ऐसा करने लगू, से भी अपने आत्मा को 
'खी करूँ, में भी अपने में, वेर-विरोध या क्रोध आने दे, तो 
हिंसा करने वाले में ओर मुझ अहिंसा का पालन करने वाले में, 
क्या अन्तर रहा ! फिर सेने, प्राशिप्तान्न से सित्रतां का क्‍या 
व्यवद्दार किया ! मुझे दुःख देने के नाम पर, यह, अपने आत्मा 
को दुःखत कर रहा है । यदि में भी इसी की तरह अपने आत्मा 
को दुःखित करूँ, जिसे यह दुःख मान रहा है, उसे ही में भी 
दुःख मानू, तो में सनाथ केसा ! फिरोतो में भी इसी की तंरह 
अनाथ हुआ !” इस प्रकार के विचार रख कर, अंहिंसा मंह[त्रत 
का पालन करने वाला, आप स्वयं भी दुःखी नहीं होता, न किसी 
दूसरे को दी छु्खी करता दै। वह तो, अत्येक दशा में, आन- 
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दृत ही रहता दे । कायर लोग, अहिंसा महात्रत के पालन की 
प्रतिज्ञा लेकर भी, इसके विंपरीत व्यवद्यार करते हैं। वे लोग, 
प्रकट या अग्रकट हिंसा करते हैं, लेकिन अपनी कायरता छिपाने 
के लिए, उस हिंसा को भी अहिंसा के ही अन्तर्गत बतालाते दै 
और इस प्रकार अपने आपको, अर्दिसक घोषित करते रहते हैं । 


संयम लेने के समय स्वीकार किये जाने वाले, पाँच महात्रत 
में दसरा महात्रत, सत्य है। इस सत्य महात्रत का पूर्णोतया 
पालन तभी होता है, जब, मन, वचन, और काया से झूठ का 
स्थाग किया जबि । सत्य महात्रतघारी, कभी और किसी भी 
दशा में, झूठ का प्रयोग नहीं करता। भय, क्रोध, द्वास्य आदि 
के वश हो कर भी, झूठ नहीं बोलता। संयम से प्रवजित, . 
व्यक्ति, झूठ तो बोलता ही नहीं, लेकिन ऐसा सत्य भी नहीं 
बोलता, जिसके कारण दूसरे को दुःख पहुंचे | , 


सनाथी मुनि कहते हँ---राजा, कायर लोग; प्रतिज्ञा करके 
भी, इस सत्य भहात्रत का पालन नहीं करते। झूठ को काम में 
लाने से किंचित्‌ भी नहीं हिचकिचाते और ऐसा करके भी अपने 
आपको, सत्य महात्रत का पालन फरनेवाला बतलाते हैं ! 


तीसरा महात्रत अदत्तादान त्याग है। कोई वस्तु चाहे वह 
किसी के अधिकार भें हो या न हो--बिना किसी के दिये, लेना 
अदत्तादान दे । तीसरे;महात्रत का प्रालन करनेवाला, ऐसी कोई 
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भी वस्तु अदण नहीं करता, जो किसी के द्वारा दी हुई न हो! 
उसे यदि मार्ग पर की धूल की आवश्यकृता होगी तो वह भी, 
किसी न किसी स्वीकृति से लेगा, बिना स्वीकृति न लेगा। वह 
विचारेगा, कि 'संसार की समस्त वस्तुओं पर से में अपना अधिकार 
उठा चुका हूँ । मेरे अधिकार में, केवल वे दी वस्तुएँ हैं, जो 
'संयम की रक्षा, के लिए आवश्यक हैं। इसलिए में, अपने अधि- 
कार से परे की कोई वस्तु, बिना किसी के दिये, नहीं ले सकता । 
इस प्रकार के विचार से, दद अपने अधिकार से बाहर को, छोटी 
से छोटी और आवश्यक से आवश्येक वस्तु भी, बिना किसी के 
दिये, न लेगा ) यहाँ तक कि वह अपने सह्धर्मी एवं साथी संगी 
के अधिकार की वस्तु भी, बिना उसकी स्वीकृति के, अपने कास 
में, या अपने अधिकार में न लेगा। बह ऐसा कोई काये नही 
करता, जो शाख्ताज्ञा के विरुद्ध हो । उसको यह ध्यान रहता दै,कि 
कहीं मुझे, देव, गुरु सहर्मी ओर गाथा पति का अद॒त्त न लगे | 


जिस काम के करने से शार्त्र रोकता है, उसे करना और 
जिसके करने को कत्त व्य बताता द्वै, उसे न करना,देव-अदत्त है। 
गुरु, जो नियम वनावे, या जो आज्ञा दे, उसका पालन न करना, 
ओर उसके विरुद्ध करना, गुरु, अदत्त दै। अपने साथी साधुओं 
के साथ विचरं रहे हूँ, उच्त समय भिक्ा में भोजन की कोई अच्छी 
वस्तु मि्न गई और उसे अकेले ही खा लिया, साथी संहरधर्मियों 
को उस वस्तु से वंचित रख दिया या उनकी स्वीकृति के बिना 
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उनकी कोई वस्तु ले ली, तो यह, सहधर्मी-अद॒त्त है। राजाज्ञा 
का भंग करना, यह राजा का अद॒त्त दे और किसी सावंजनिक 
या व्यक्ति विशेष के स्थान या पदार्थ को, ग्रहस्थ की आज्ञा बिना 
काम में लेना, गाथापति ( गृहपति ) का अदृत्त दै । 


सनाथी मुनि कहते ढैँं--राजा, संयम लेकर भी, कायर 
लोग, इस तीसरे मद्दाव्ग॒त का पालन नहीं-करते और फिर भी, 
अपने आपको अदत्तादान का त्यागी ही बतलाते हैं। 


चौथा मह्दात्रत त्रह्मचये ढै। इस मद्दात्नत के पालन में, 
अजन्नह्ाचर्य का सर्वथा त्याय करना पड़ता दै। संयम में प्रवजित 
एवं इस महात्रत का धारक, किसी भी प्रकार के मैथुन का खेवन 
नहीं करता। वह, इस सम्बन्धी उन समस्त नियमों के पालन का 
पूरा ध्यान रखता दै, जो शास्त्र में बतलाये गये हैँ, इस महान्नत 
को धारण करनेवाला, केवल शरीर से ही नहीं, किन्तु मन और 
बचन से भी, मेथुन का चिंततवन या सेवन नहीं करता । 


सनाथी भुनि कहते हैं--राजा, कायर लोग, संयम लेकर भी : 
इस चौथे मद्दात्नत का पालन नंदीं करते ।. वे किसी न किसी रूप 
में मैथुन का सेवन करते रहते हैं, त्रद्गाचय्य की रक्षा के नियमों 
की अवद्देलना करते हैं और ऐसा करके भी अपने आपको पूर्ण 
च्रद्माचारी बतलाते हैं। 


पॉँचवा महद्दत्नत, अपरिप्रह दै। इस महात्नत में, परिपरद् का 
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बिलकुल त्याग किया-जाता है। किसी वस्तु पर ममत्व रखने का 
नास ही परिप्रह है, फिर वह चाहे सोना चाँदी हो था, कपड़ा 
कागज आदि । छोटी से छोटी, एवं बड़ी से बड़ी वस्तु--यदि उस 
पर ममत्व रखा तो बह. परिप्रह में दहै। इस महात्रत का पालन 
फरनेवाला, और किसी वस्तु पर ममत्व रखना तो दूर रद्दा, अपने 
शरीर पर भी भमत्व नहीं रखता । उसके शरीर को; चाहे कोई 
छत-विक्षतं कर डाल्ेे.या नष्ट कर डाले, तबं भी उसे चिन्ता नद्दीं 
होती । घह किसी भी छोटी था बढ़ी--ऐसी बस्तु को अपने पास 
नहीं रखता, जिसकी संयम पालने में आवश्यकता न दो। 


सनाथी मुनि कहते हैं--राजा, संयम लेकर भी, कायरों से 
घंरंतु का महत्व नहीं छूटता। अपरिप्रह त्रत लेकर भी, वे, घर- 
बार, कली, पुत्र, या शिष्य-शिष्या से ममत्व रखते हैँं। उनसे 
स्वीकार किये हुए अपरिप्रह त्रत का पालन नहीं होता, फिर भी 
पै, अपने आपको अपरिम्रद्दी द्वी कहते हैं। 


राजा, संयम लेने के समय पाँच महात्रत को, तीन करण और 

' तीन योग से पालन करने की प्रतिज्ञा ली जाती है, और हिंसा, 
झूठ, अद्तादान, अन्नद्गाचय्यं और परिप्रह का, तीन करण तीन 
योग से त्याग किया जाता है। गृहस्थों करा स्वीकार किये जाने 
बाले पाँच अशुच्नत में जो संकुचितपना रहता द्वै, इन महात्नतों 
में प्रत संकृचितपना नहीं है, किन्तु इनमें विशात्तता दे । गृहस्थ 
 क्ञोग, इन ज्ञतों को स्थूल रूप में स्वीकार करते हैं और स्थूल 
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पन्रत में भी आगार रंखते हैं। वे, स्थूलं अहिंसा त्रत. स्वीकार 
. करके, अपराधों को . दण्ड देने, स्थूल सत्यत्रत स्वीकार करके. .. 
. बिना जानी बात के लिए. झूठ कां प्रयोग हो. जानें, स्थूत्न 
अदत्तांदान ब्रत स्वीकार करके, अपने मित्र, भाई आदि की वस्तुः . 
. बिना दिये लेने, स्थूल ब्रह्मंचय्य ज्त स्वीकार करके, सर्व खी सेवन 
_ करने, स्थूल अपरिप्रेंह त्रत स्वीकार करके मर्यादित परियह रखने _ 
का आगार रखते हैं, लेकिन संयम लेने वाले, इन ब्तों को महाबत .. 

फे रूप. में स्वीकार करते हैँ, तथा किसी भी प्रकार का-आगार - 

नहीं रंखते। गृहस्थों के ब्रत-में,. स्थुल एवं आगार की: जो संकु 
_चितता है, साधुंडस संकुचिततां से निकल्न जाता है.। ,चह-इन - 

ब्रतों को, रूद्रम रूप- से स्प्रीकार -करता दे । ग्रहस्थ, दो करण 
ः तीन योग आदि भेदों से ब्रत स्वीकार करता दे लेकिन साधु 
'तीने करण तीन योग से ब्रत स्वीकार करते हैं । । 


राजा पंच महात्रत को स्वीकार करके फिर उनका भल्ली प्रकार 
पालन न करने वाले, उनके पालन में प्रमाद करने वाले, पांसत्था 
. कहलाते हैं । पासत्था लोग पंच मद्दाज्न॑त के पालन में शिथित्नता 
करते हैं, अर्थात्‌ भी प्रकार पालन नहीं करते, किन्तु सांसांरिक 
सुखों की चाहं करते हैं. ओर ऐसा करके भी अपने आपको साधु 
बताते हैं। यदि कोई उनसे पूछता है, कि तुंस अपने आपको 
साधु फेसे कद्दते हो, तो वे कद्ठते हैं, कि हमने एंच महात्रत धारण 
किये हैं | लेकिन राजा, पंच मंहमत्रतं घारण करते मात्र से साधु . 
नहीं दोता, सांधु तो पंच मद्ाब्नत का पांज्षन करने से होता 
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सनाथ तभी तो द्वो सकता दे, जब पंच महात्रत का भी प्रकार 
पालन करे, प्रमाद न करे। पंच-महात्रत धारण करके भी जो 
उनका पालन नहीं करता है, वह पासत्था, एक अनाथता से निकल 
कर दूसरी श्रनाथता में पढ़ जाता दै। 


राजा.पासस्था का मन स्थिर नहीं रहता है। महात्रतों का 
पालन तभी हो सकता है, जब मन चंचल न हो, किन्तु रिथिर हो | 
महात्रतों का धारण तथा अत्नतों का त्याग, मन से किया जाता 
है। जब. मन ही श्रस्थिर हो, तब की हुई प्रतिज्ञा का ध्यान एवं 
उसका पालन केसे हो सकता द्वै। मन के अस्थिर रद्दने से, वह 
पासत्था, जान बूक कर भी महात्रतों का उल्लंघन करता है, फिर 
भी वह स्वयं, महदत्रतों का उल्लंघन नहीं सममता | 


अब सनाथी मुनि उन कार्या का वर्णन करते हैं, जिनके 
करने से महात्रतों का उछ घन होता है । वे कहते हैं--- 


आउत्या जस्स य नत्यि काइ इरियाए भासाए तहेसणाए। 
आयाणु.निक्खेव दुग छणाए न वीर जाय॑ अणुजाड मग्यं ॥४०॥ 


भावाथे--वह ( कायर ) ईयोॉससिति, भाषासमिति, एषणा- 
समिति, आदानभाण्डपात्रनिक्तेएणसमिति और उचद्चारपल्ववण- 
समिति में, तनिक भी यत्न नहीं रखता | यानी चलने, बोलने, 
आहारादि लेने; वस्ल पात्रादि रखने, उठने एवं परठने-परठाने 
में, किंचित भी सावधानी नहीं रखता | ऐसा करने वाला कायर, 
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बीरों के मार्गें, पर नहीं चल सकता।. ... 


शाख्रकार कहते हैं, कि साधु, बिनो कारणं गमनागमन 
नः करे, किन्तु अचल बनकर, काया को गोप कर रखे । मुनि को, 
चलने काःअधिकार उसी समय है, जब आहारादि लाना हो, 
बिद्दार करना हो, बेठे-बेठे शरीर को कष्ट होने लगा- हो, भल्त मूत्र 
त्यागने को जाना हो और अपने गुरु आचांयर्य. को वन्‍्दना करनी 
हो या उनसे कुछ पछलना हो । ऐसे समय में भी, ईर्यांसमिति का 
ध्यान रखना, आवश्यक द्वे। मुनि का कत्त ्य है, कि चलने के 
समय, साढ़े तीन-द्वाथ आगे. की भूमि परं दृष्टि रखे, तथा और 
किसी भी ओर ध्यान न जाने दे, किन्तु:इसी बात-का ध्यान रखे, 
कि आगे-कोई जीव-जन्तु तो नहीं दै ! चलने के समय मुनि का 
ध्यान दसरी ओर जानें पर, चाहेमुनि के पाँव से कोई जीव 
'मरे या न मरे, . ईयासमिति.भंग हो जाती है.। क्योंकि दूसरी 
ओर ध्यान रखने पर, प्रतिक्रमण के समय, अपने गसमानागमन, 
जीव मिलने-लगने आदि का वर्णन न कर सकना, स्वाभाविक दे। 


-गमनागमन की तरह, शास्घकारों ने, साधु कें लिए बिना 
काम बोलने एवं सावद्य भाषा का प्रयोग करने का भी निषेध 
किया द्वै। साधु को, अकारण बोलना मना द्वै। कारण सहित 
बोलने परं, साधु निबेद्य भाषा द्वी बोल सकता है, सावध भाषा 
नहीं बोल सकता | साधु, जो कुछ भी बोले, वह, यतना- सहित 
एवं ध्यान रखकर बोले, जिसमें प्रतिक्रमण के समय, बोली हुई 


न 
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सब बातें याद ञआा जावें। यदि कोई साधु, इन बांतों में असाव- 
घानी रखता है तो वह, भाषासमिति का उल्लंघन करता है।.. 


.' ईर्यासमिति और भाषासमिति की ह्वी तरह, मुनि को, एपणा 
समिति के पालन की ध्यान रखना भी आवश्यक है। आहार 
लेने की विधि को, एघणा समिति कहते हैं। शास्त्रकारों ने, साधु 
फो, केवल उतना और चैसा द्वी आहार लेने की आज्ञा दी-दै, 
जितना आइ्वारं, जीवन के लिए आवश्यक हो तथा जो दूषित 
एवं विकार उत्पत्र करनेबाला न हो । शक्ति बढ़ाने, या शरीर को 
हृष्ट-पुष्ट करने के लिए आह्वार लेना, सुनि-धर्म से विरुद्ध दै। 
मुनि केबल जीवन की रक्षा के लिए ही आहार ले सकता है, ओर 
चह भी, किसी एक घर से नहीं, किन्तु थोढ़ा-थोड़ा ' अनेक घर 
से। एक ही घर से भिक्षा लेने का निषेध, अन्य भन्थकार भी 
फरते हैं। यति-धर्म की विधि बताते हुए अत्रि-स्परृति में कहा दै--- 


चरेन्माघुकरी वृच्ि मपि स्लेच्छकूलादपि । 
एकान्न॑ नेव भरोक्कव्यं बृहस्पति समो यदि ॥ 
अर्थात्‌-यति, मँवर-ब॒त्ति का अवलम्बन लेकर चाहे म्लेच्छ 


के घर का भी अन्त प्रहण करे, परन्तु एक के घर का अज्ञ 
फदापि न खाबे, चाद्दे चह इहस्पति के दी समान क्यों न हो 


अलेक घर से आहार लेने में भी, साधु को, इस बाते की 
सावधाती रखनी चाहिए कि यह आहार, दोष-सददित एवं संयम 
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का बाधक तो नहीं दे ! जो साधु, इन नियमों का पालन नहीं 
करता, बह एपणासभिति को भंग करता दै | 


चौथी, आदानभाण्डमात्रनित्षेषणसमिति है। बस्तर, पात्र, 
उपकरणादि रखंने उठाने की विधि को, शआदानभाण्ड- 
 मात्रनिपेक्षषणसमिति कहते हैं। इस समिति का पालन करना 
भी, मुनि का कत्त व्य है। साधु को चाहिये, कि अपने वस्त्र 
पात्रादि रखने उठाने, और प्रतिल्लेखन करने में, यत्ना का विशेषरूप 
से ध्यान रकखे | वस्त्र पात्रादि उठाने में, किसी जीव की हिंसा 
न हो जावे, इस बात की सावधानी रखना आवश्यक दै। जो 
मुनि इसमें असावधानी रखता दे, बह इस चौथी समिति को भंग: 
करता दै | 
पाँचवीं, उच्चारप्रखवणआ दिपरिस्थापनसमिति दै । ट्यागी 
जानेवाली वस्तु को त्यागने की विधि का नाम, उच्चार प्रस़्चणा 
“दिपरिस्थापन समिति दै। साधु का कच ज्य है, कि त्यागि जाने 
चाली वस्तु को त्यागने या परठने में यत्ना का पूरा ध्यान रखे । 
जो साधु इस भोर से असावधान रहता है, वह इस पाँचवीं समिति 
' को भंग क़रता दै। ह 


सनाथि मुनि कहते हँ--राजा, कायर लोग इन पाँच समिति 
के पालन में असावधानी' रखते हैँ। कार्ये का अभ्यास करने में 
गलती होना दूसरी बात दै। किसी वीर से यदि इस प्रकार गलती 
दो भी जावे, तो' वह अपनी गलती निकालने की चेष्टा करेगा 
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ओर भविष्य में सावधानी रखेगा। अभ्यास में गलती होने मात्र से 
कोई साधु, कायर नहीं कहलाता। क्योंकि, छु्मस्थ अपूर्ण दे लेकिन 
बहुत से लोग, जान बुक कर पाँच समित्ति की अवह्देलना करते 
हैं. समिति की उपेक्षा करते हैं और दिन प्रति दिन इस ओर से 
पतित होते जाते हैं। ऐसा करने वाले कायर लोग, वीर-मार्ग 
के पथिक ओर पंच महात्रत के पूर्ण आराधक नहीं हैं। यद्यपि 
कायर लोग, समितियाँ न पालने में, पंच महात्रत का भंग 
नहीं समभते, लेकिन वास्तव में, पंच महात्रत भंग द्वो जाते हैं । 
क्योंकि, पंच महात्रत का सूक्ष्म रूप से पालन तभी सम्भव है, 

- जब पाँचों समिति का भली-प्रकरार पालन किया जावे। यद्यपि 
पंच महात्रत एवं पंच-समिति का पूर्णतया पालन त्तो, यथाख्यात- 
चरित्रवाला ही कर सकता द्वे, लेकिन इस ओर गति करना, 
प्रमाद न करना, प्रत्येक साधु का कप्त व्य है। अपने इस कप्त व्य 
को समझ कर, जो साधु सावधानी रखता है, उससे यदि 

. कभी कोई गलती हो भी जावे, तो वह पतित नहीं कहलाता । 
पतित तो तभी कहलाता है, जब, जान बूक कर उपेक्षा की जावे 
और जो गलती हुई है, उसे सुधारने की चेष्ठा करने के बदले 
और बढ़ने दे। 


हे मुनियो ! तुम्हारा पद, चक्रवर्ती राजाओं एवं देवताओं 

से भी बड़ा दे । देवता लोग, चक्रवर्ती के सामने अपना मस्तक 

. नहीं भुकाते, लेकिन तुम्हारे आगे अपना मस्तक मुकाते हैं । 
चक्रवर्ती राजा भी, तुम्हारे दर्शन को लालायित रहता दै। ऐसे 
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प्रतिष्ठित पद को पाकर भी, पाँच समिति के पालन में सावधानी 
न रखने पर, तुम्हारी गणना, कायरों एवं पतितों में होगी। इस 
के साथ ही; जिस उद्दे श्य से तुमने घर-चार छोड़ा है, जिस ध्येय 
को लेकर, सांसारिक 'सुख त्याग संयम में प्रत्रजित हुए हो, 
समिति पालन में ऋअसावधानी रखने पर, उसकी भो पूत्ति नहीं 
५ होगी । तुम्दारे पदकी प्रतिष्ठा, तुम्हारे ध्येय की पूर्ति, एवं ग्रह 
संसार छोड़ने से लाभ, तभी दै, जब तुम पंच महात्रत के साथ ही 
पंच समिति के पालन में सावधानी रखो । यदि तुम से कोई गलती 
भी हो जाब्ने, तो उसका प्रतिशोधन करो, लेकिन उसे बढ़ने मत दो । 
पहाड़ पर से एक पांव फ़िसला और दूसरे पांव से उसी समय सम्दल 
गया, तब तो गिरने से रुक जाता है; और यदि दूसरे पांच को 
, भी ढील दे दी, तो छुढ़कता हुआ नीचे ही चलो जाता दे इसी 
प्रकार, पाँच समिति के पालन में कोई गलती हो जावे ओर ड्सी 
समय अपनी गलती को मान कर, भविष्य के लिए सम्हल 
जाओगे, तब तो तुम्हारी गणना कायरों में न होगी ! तुम दूसरी 
ग्रनाथता में न पड़ोगे, अन्यथा; सनाथी मुनि के कथनानुसार 
तुम कायर एवं अनाथ के अनाथ ही माने जाओगे । तुम्हारे 
लिए, इससे अधिक लज्जा की बात क्या होगी इसलिए पंच 
महात्रत एवं पंच समिति के पालन में, किंचित्‌ भी अखसावधानी 
या प्रमाद मत करो । एक कदम आगे बढ़ाने वाला, वीर माना 
जाता दै और एक कदम पीछे हटाने वाला, कायर माना जाता 
है। तुम अधिक आगे न बढ़ संको तब भी, पीछे तो कदम 
५्ऊ 6 ह 


रू 
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मत हटाओ ! यानी तुमने जिस चरित्र को स्वीकार किया दें 
उसके पात्नन सें तो प्रमाद सत्त करो; तुम्हें समिति गुप्ति के 
पालन में, किस प्रकार एकाग्रचित्त 'रहना चाहिए, इसके लिए 
एक दृष्टान्त दिया जाता है। ., ५ 


एक पारधी, शिकार की ताक लगाये बैठा था। उसके 
पास द्वोकर एक बारात निकली ।थोड़ी ही देर बाद, उसी - 
बारात के कुछ आदमियों ने पारची के पास आकर, पारधी से 
पूछा, कि क्या इस तरफ से बारात निकल्ली है ९ पारधी ने उत्तर . 
दिवा--कि मेंने नहीं देखी । उनने पूछा-तुम यहाँ कितनी देर 
से हो ? पारधी ने उत्तर दिया-सुबह से। उन लोगों ने कहा- 
कि जब तुम यहा सुबह से हो, तो तुमने बारात अवश्य द्वी देखी 
होगी | क्योंकि उस बारात फे जाने का सारे. यही था । पारधी 
ने उत्तर दिया--कि यदि गई भी हो तो मुझे पता नहीं। में 
शिकार की ताक में बेठा था, बारात की ओर ध्यान क्‍यों 
देने ल्ञगा । 


हे मुनियो | बह पारधी, रुद्गरण्यान में था। उस ध्यान से 
.उसे हिंसा करनी अभीष्ट थी । उस रुद्र ध्यान में भी, वह 
ऐसा एकाम्रचित्त रह्य, कि उसे पास से गाती बजाती हुई बारात 
निकल जाने की भी खबर न हुई, तो तुम्हें धर्मध्यान में अपना 
चित्त केसा एकाग्न रखना चाहिए ! इसका विचार करो. 
चिरंषि स म्‌रुडरुई भविचा अथिर्वए तब नियमेहि भट्ट । 
__ चिरंपि अपाण किलेसइचा न पारए होड़ हु संपराए ॥४2॥ 
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सावरार्थ--ब्रत नियम और तप में श्रस्थिर रहने वाला, चाहे 
: चिरकाल तक सिर सुण्डन कराता रहे और आत्मा को कष्ठ में 
डालता रहे, तब भी संसार से पार नहीं होता । 


' सनाथी मुनि कहते हैं--हे राजा, कई कायर ल्लोग, संयम 
लेकर, सिर के केश तो लु'चन करते हैं लेकिन ब्त नियम और 
तप की आराधना रूप भगवान महावीर के मार्ग पर नहीं चलते। 
ऐसे लोग, चाहे जिरकाल तक केश लु'चन किया करे, चिरकाल 
तक कष्ट उठाते रहें, लेकिन जन्म-मरण से नहीं छूटते । 


राजा, कायर लोग ब्रत नियम का पालन न करके भी, 
साधु-वेश का त्याग नहीं-करते, किन्तु साधु-वेश रख. कर, केश 
लु'चनादि बाह्य क्रिया करते रहते हैं | लेकिन, केवल बाह्य-क्रिया 
से, कोई भी जन्म-मरण-मुक्त नहीं हो सकता। जन्म-मरण से 
मुक्त तो तभी हो सकता है, संसार के कष्टों से तभी छूट सकता 
है, अनाथता से निकल्न कर सनाथ तभो हो सकता है, जब, 
संयम में प्रश्नज्ञित होने के समय लिये गये त्रत-नियमादि के पालन 
में प्रमाद न करे | राजा, संयम में प्रत्रजित होकर भी, ब्रत- 
नियमादि का पालन न करना ओर फिर साधु-वेश धारण किये 
रहना--यानी साधु बने रहना--फैसा है, यह सुनो -- 


पुल्लेव मुट्ठी जह से असारे अयन्तिए कूड कहावणें वा | 
राढायणी वेरुलियपया से अमहन्घए होह यजाणएसु ॥४२॥ 
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कसील लिट्न" इृह धारइचा इसिज्कयं जीविय वृह इचा । 
असंजए संजय लप्पमाणों विणिधाय मागच्छुद से चिरंपि ॥४ ३॥| 


भावाथ--जिस प्रकार भिड़ी हुई होने पर भी खाली मुट्ठी, 
मण्ण के समान चमकता भी काँच का टुकड़ा और अनियन्त्रित 
एवं खोटा सिक्का, जानकार के समीप असार हे, इसी प्रकार, 
ब्रत-नियम-रहित साधु-चिन्ह धारण करने वात्ना भी, असं- 
यति होता हुआ भी, साधु-वेश धारण करके जो अपने आप 
को संयति बताता है और इस प्रकार आजीविका फरता है, वह 
बहुत काल तक नरक की पीड़ा भोगता है । 


' सनाथी मुनि कहते हैं, कि मुट्ठी में कुछ न होते हुए भी-- 
खाली मुट्ठी बन्द करके-अजान लोगों को धोखा दिया जासकता 
है।अजान लोग, खाली परन्तु बन्द मुट्ठी देखकर चाहे यह धोखा 
खा जावें, कि इस मुट्ठी में कुछ है, लेकिन जानकार कदापि 
धोखा न खावेगा । काँच के चमकते हुए टुकड़े को, कोई अजान 
चाहे मणि मान भी ले, लेकिन मणि को पहचान सकने वाला 
कोच को कदापि मणि नहीं मान सकता। सच्चे सिक्‍के के समय 
दिखनेवाले खोटे सक्‍के को, जानकार कभी सच्चा सिक्‍का नहीं 
सान सकता। ठीक इसी प्रकार, संयम न पाल कर भी साघु- 
लिज्ज ( वेश ) धारण करके आजीविका करनेवाले-कुशी ल-लिझ्ल- 
घारक को, अजान लोग चाहे साधु मान लें, अजान लोग ऐसे 
कुशील के विषय में चाहे घोखा खा जावे, लेकिन जानकार, ऐसे 
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लोगों को साधु नहीं मौन सकता | जानकार की टंष्टि में तो ऐसा... 
दी घुणा का ही पात्र है, अद्धा या प्रतिष्ठा को तट नहीं । 


सनाथी मुनि ने, त्त-नियम-राहत साधु-चिन्ह को, खाली 
मुद्दी, काँच के डुकड़ें और खोटे सिक्के की उपसा दी है। वे 
कहते हैं. कि जिस प्रकार खाली मुट्ठी बन्द करके भरी का बोच _ 
. करनेवाला, काँच के ठुकई को मणि कहनेवाला और खोटे सिक्के 
को अच्छा बतानेवाला, अपने आत्मा को ठगने के साथ ही 
दसरे को भी ठगता है, इसी प्रकार पच महात्रत एवं पंच समिति 
का पालन न करके, केवल साथ वेश एवं साधु-चिन्ह रखनेवाला, 
अपने आप को भी ठगता है और दुसरे को भी ठगने की चेष्ठा 
करता दै । यद्यपि वह ग्राजीविका एवं मान प्रतिष्ठा के लिए एसा 
करता तो दै; लेकिन इस प्रकार थोथे साधु-चिन्ह से न तो वह 
 ज्ञानकार को ठग ही सकेता के, ज्न सनाथ द्वी बन सकता है। ... 


राजा, जिस प्रकारं काँच का ढुकड़ा मण्ण का काम नहीं दे 
सकता, खाली मुट्ठी भरी मुट्ठी का काम नहीं दे सकती और 

. नकली सिंका, असली सिक्के का काम नहीं दे सकता, उसी 
प्रकार पंच महात्रत एवं पंच सामात में बिना खाली साधु-बेश, 
'साधुपने की गरज को पूरी नहीं कर सकता। साथ पने का वेश 
ओर चिन्ह रखने पर, संयम: के ब्रत-नियमों का पाज्ञन करना ही 
चाहिए।यति संयम के त्रत नियमों का पालन न हो सके, तो साधु- 
वेश को प्थक करके स्पष्ट कह देना चाहिये, कि मैं, साधु नहीं 
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हूँ। ऐसा न करके जो लोग साधु-चिन्द्र धारण किये रहते हें 
ओर पंच सहात्रत की विराधना करते हैँ, वे ऋषीश्वरों . के चिन्ह 
को दूषित करते हैं। ब्रत नियम का पालन न करने पर, जो 
साधुलिड्र सनाथ बनाने वाला दै, वही मह्दान्‌ दुःख देनेवाला बन 
जाता है| असंयम के साथ संयमी-वेश किस प्रकार हानि करने 
वाल्ना होता दै, ब्रत-नियस-रहित साधु-वेश क्‍या करता है, 
यह सुनो । 


विसंतु पीर्य जह कालकूर्ड हणाइ सत्य जह कुर्गहीय॑। 
एसो व धव्मी विस्ओोववन्नों हशाइ वेयाल इवा विवच्नों ॥| ४४ ॥ 


भावाथ--जिस प्रकार पिया हुआ कालकूट विष मार डालता 
है, उल्टी रीति से पकड़ा हुआ हथियार काट डालता है, अविधि 
से जपा हुआ. मन्त्र प्राशनाशक होता है, उस्ती प्रकार दुरुपयोग 
किया जाने वाला विषय-भोग मिश्रित यति चम--( ब्रत-सियम 
रहित साधु-वेश ) भी अनिष्ट परिणाम देता है। 


राजा, मुनियों के चिन्ह-रजो-हरण मुखबश्रिका आदि संयम 
पालन के लिए हैं, लेकिन कुशील लोग, सुनियों का चिन्ह असं- 
यम को सहायता के लिए--अरुयम को छिपाने के लिए---रखते 
हैं। वे लोग, ऋषियो की ध्वजा--रजोहरण मुखव स्लिका रख- 
कर यह अशिल्राषा रखते हैं, हम असंयम का आचरण करके भी + 
इस ध्वजा से संयमी की गति प्राप्त कर लेंगे। उनके समीप 
पंच महात्गरत एवं पंच समिति मोज्षादि का कारण नहीं है, किन्तु 
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केवल वेश ही मोक्षादि का कारण है.। इसी लिए वे, असंयम का 
अचारण करके भी, केवल वेश से संयथमी की गति चाद्टते हैं, 
लेकिन उनकी यह आशा, दुराशा सात्र है। ऐसे लोग, स्वर्ग या 
मोक्ष प्राप्त करना तो दुर रह, नरकादि के कष्ट भी नहीं मिटा 
सकते; किन्तु बहुत काल तक नरक के कष्ट भोगते रहते हैं। 


राजा, मोक्ष की अभिलाषा से धारण किया हुआ ब्रत-नियमे- 
रहित यतिवेश, उसी प्रकार उल्टा फल देने वाला होता है, जिस 
प्रकार, दीर्घायुषी होने की अभिल्लाषा से पिया गया काह्नकूट विष, 
रक्ता की अभिलाषा से पकड़ा गया उल्टा हथियार और साँप को 
बश में करनेकी अभिलाषा से अविधि-पूवक जपा गया मन्त्र 
डल्‍्टा फल देने वाला होता दवै । ब्रत-नियम-रहित साधु वेश रख 
कर वह कुशी ललिड्डी चाहता तो है मोक्ष या स्वर्ग के सुख,लेकिन 
जाता है नरक को और पाता दै वहाँ के घोर दुःख । 


राजा, तेरे कार्य कर्ता राज-मुद्रा इसलिए धारण करते हैं, कि 

वे राज्य में होनेवाले अन्याओं का प्रतिकार करे। राज-मुद्रा, 
इस बात की द्योतक द्वै, कि ये घारण करने वाले राजक्रमंचारी 
हैं, तथा अन्याय अत्याचार को रोकने वाले हैं। जनता, राज- 
मुद्रा धारण करनेवाले को अपना रक्षक मानती है और उस पर 

विश्वास करती है । राज-मुद्रा घारण करनेवाले राज-कर्मचारियों 

का भी यह कत्त व्य होता है, कि वे राज्य के नियमों का विशेष 

रूप से पालन करें | लेकिन राजा, यदि कोई आदमी राज-सुद्रा 
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धारण करके भी राज्य के निय्रमों की अवहिलना करे, अन्याय 
अत्याचार करे, तो क्या तू इस राज-सुद्रा घारण करके अन्याय 
करनेवाले को दण्ड न देगा ९ बल्कि ऐसे व्यक्ति को व्‌ अधिक 
द्रड का पात्र मानेगा | अपराध करते पर, वह राज-पुद्रा, दस्ड 
से बचाने में तनिक भो सहायता न पहुंचावेगी, किन्तु अधिक 
दर्ड दिलावेगी | उसे, अपराध करने का भी दर्ड मिलेगा ओर 
राज-मुद्रा कलंकित करने का भी | दण्ड देने के साथ ही, उस 
अपराध करने वाले व्यक्ति से, राज-मुद्रा भी छीन ली जावेगी । 
क्योंकि, यदि अन्याय अत्याचार करनेवाला भी, राज-मुद्रा घारण 
किये रहेगा, तो इस वात की पहचान ही कठिन हो जावेगी, कि 
कौन अन्याय अत्याचार को रोकने बाला है ओर कोन अन्याय 
अत्याचार में वृद्धि करनेवाला है । 


राजा, यही बात साधु-वेश के लिए भी समझ ले। साधु 
का वेश, संयम के लिए है। साधु वेश से, संयम पालने की 
पहचान होती है। वेश को देखकर, जनता यह जानती है, कि 
ये वेश धारण करनेवाले, पंच महात्रत के पालक और सनाथ हैं । 
, लेकिन राजा, यदि कोई आदमी केबल वेश धारण किये रहे, 
पंच महाब्रत का पालन न करे, तो यह खाली वेश, उसे डस दण्ड 
से कदापि नहीं बचा सकता, जो दण्ड, पंच महाब्रत स्वीकार 
करके फिर पात्नन न करने से मित्रता है। बल्कि यह थोथा साधु 
वेश, उस दरुड में उसी प्रकार वृद्धि करता है, जिस- प्रकार अप- 
राधे करने पर, राज-समुद्रा दण्ड सें वृद्धि करती है।, 


श्झ्छ.... ...  सनाथ-अनांथ निर्णय 


रँ “४ . 
राजा, कभी कोई' यह कहे, कि साधुं-चिन्ह - रजोहररणं मुख 
बस्चिका आदि रखकर, यदि पंच महात्रत का पालन न' किया, 
. त्तब भी कुछ न कुछ यतना तो करेद्दीगी । फिर उसने बुरा क्‍या 
किया, जो उसे अधिक दण्ड-तरकादि-मिलता दै ९ लेकिन राजा, 
मद्दात्रतों का पालन न करके भी, वह रजोहरण मुखबस्धिका आदि 
- किस श्भिप्राय से रखता दै, इसे देखो | पंच महात्रत का पालन 
न करके भी, रजोहरण सुखबस्रिका आदि रखंये से - उसका 
अभिश्राय जयणा करना नहीं है, किन्तु लोगों को घोखा देना है । 
पंच महात्रत की घात करके, वह, रजोहरण  मुखबरस्तथिका 
आदि आजीविका: के लिए रखता. द्वै। यदि यतना के लिए 
रखता होता, तो पंच महात्रत की धात ही क्‍यों करता ९ कोई , 
चोर, पेसों की चोरी न करके, रुपयों की चोरी करे, तो इसका 

यह अर्थ नहीं है, कि वह इतने अंश में ईमानदार है | ईमानदार 
तो तब द्दोता, जब रुपयों की भी चोरी न॑ करता |: रुपयों की 
चोरी करता है इसलिए पैसों की चोरी छोड़ने का कोई मृल्य- 

नहीं है। बल्कि, पेसों की चोरी छोंड्कर रुपयों की चोरी करने 
वाला अधिक घूत्त दे । उसने, धृष्त ता के लिए पेसों की चोरी 
छोड़ी है। इसी प्रकार पंच महांब्रेत की घात करे और जयणा 
के नामः पर साधु-लिद्ज घारणं किये रहे, तो यह धृष्त ता के सिवा 
ओर कुछ नहीं कद्दा जा सकता । जिस आदमी “ को जयणा का 
ध्यान होगा, वह पंच सद्दाक्ऩत की घात करे, यह कदापि सम्भव 
नहीं द्ै। 
.. -श्द 


तर 
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_"पाथि-अनाथ नणय 


'सनाथी मुनि ने मूल गुण की ओर से होनेवाली अनाथता 
बताई | अब वे उत्तर गुण की ओर से होनेवाली अनाथता का 
वर्णन करते हैं ओर साथ ही यह भी बताते हैं, कि पंच महा- 
त्रत रहित साधु-लिड्ठ घारण करके आजीब्िका करनेवाले की, 
प्रकट सें क्या पहचान है। इसके लिए वे कहते हैं-. 


जे लक्खणं सुबविश पउज भाणे 
ह निमिच्त कोजहल संप गाढे+ 
कुह्देंड विज्या सबदार जीवी 


ने गच्छुईं सर तम्मिकाल ॥४५॥ 


भावाथे--जो आदमी, साधु बन कर ल्रोगों को स्वप्न एवं 
लक्षणादि का फल बताता है, भूकंप आकाश-विग्नह बताता है 
पुत्रादि प्राप्ति के उपाय कराता है, तथा आश्चये उत्पन्न करनेवाली 
बातें बताता है, और इन कामों द्रा आजीविका करता है बह 
दुखों से कृदापि शरण नहीं पा सकता | 


सनाथी मुनि कहते हैं--राजा, कई कायर लोग, संग्ररु 
स्वीकार करके, स्वप्न, लक्षण, भूकंप, अहण आदि का फल और 
नामत्त आदि बताने में पड़ जाते हैं।इस अ्रकार वे, अपनी 
महिमा पूजा बढ़ाते एवं आज्ञीविका, करते हैं। वे लोग, इन्द्र 
जालाद कुविद्ा द्वारा भी लोगों को आश्चर्य में डालते हैं, लेकिन 
से निच्याए , सनाथ बनाने वाल्ली नहीं किन्तु अनाथ बनानेवाली 


रर 
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हैं। अन्त में, ये विद्या शरण-दान्नी नहीं होतीं। ऐसे लोग, 
थोड़ी देर के लिए सांसारिक मान प्रतिष्ठा चाहे प्राप्त कर लें, 
संसार के लोभी लोगों को ठग कर आजीविका भत्ते कर लें 
लेकिन मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकते | संसार में इस उपाय से जमाया 
हुआ ज्ञणिक प्रभाव, मोक्ष-मा्ग का बाधक है। ऐसे लोग, अनाथ 
के अनाथ ही ; 


जैन शास्त्रों में तो साधुओं के लिए स्वप्न लक्षण आदि का 
फल बताना मना द्वी है लेकिन अन्य ग्रन्थकार भी निषेध ही 
करते हैं । सन्यासाश्रम की विधि बताते हुए मनुस्मृति में 
कहा है--.- हे । 


' न चोलात निमिताभ्यां न नक्षत्राज्न' विद्या । 
नानशासन वादा मभ्यां मिन्नां लिप्सेन कहिचित ॥ 
अध्याय ६ ठा 


५ आर्थात्‌--( सन्यासी') भूकंप आदि उत्पात, नि्मित्त नक्षत्न- 
विद्या (ज्योतिष ) ओर अंग-विद्या ( सामुद्रिक ) बतलांकर, तथां 
धर्म एवं नीति का उपदेश देकर बदले में कदापि भिक्षा प्राप्त 
नकरे। ] 


दर ! | 
संयम लेकर, फिर अहिंसादि पंच महाव्रत की विराधना" 
करने, पंच समिति का पालन न करने ओर स्वप्त लक्षण आदि 


$ 
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का फल बताने से, क्या हानि होती है, यह बताने के लिए सनाथी 
मुनि कहते हैं-- 


तम॑ तमेणेव उ से असीले' 

सया दुही विष्परिया मवेति | 
संघावई नरय तिरिक्ख जोखीः* 

मोर विराहत्तु असाहु रूवे ॥४६॥ 


भावाथ---बह संयम की विराचना करनेवाला साधुलिंगघारी 
दुखी होता हुआ विपर्यास को प्राप्त होता है; यानी उल्टा सम- 
मता तथा करता है| इस कारण वह असाधु संयम स्वीकार 
करने पर भी नरक तिर्यक्‌ गति के काये करता है ओर नरक 
तियेक गति में भ्रमण करता रहता है । 


राजा, जिस ध्येय को लेकर उठा है; उसे भूल जाना और 
उसके विपरीत कार्य करना, ठुःख का कारण है। संयम के 
विराधक लोग, संसार में चाहे सुखी भी देखे जाते हों, लेकिन 
संसार में दिखनेवाले सुख के पीछे, बहुत दुख छिपा हुआ है। 
सांसारिक सुख ही तो जन्म-मरण का कारण है । साधुपने में, 
सांसारिक सुख यश वेभव फीष्ति आदि की चाह करना, उनकी 
प्राप्ति के उपाय करना, साधुपने के लक्षण नहीं हैं ।साधुपने में 
तो इन सब का बलिदान करना होता दै | साघधुपना लेकर, 
च्त्तम ज्ञान, दशेन ओर चरित्र की अराधना करनी चाहिए। जो 
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लोग, साधु होकर भी सांसारिक सुखों की अभिल्ाषा करते हैं, 
वे, अपनी गाँठ में वँघे हुए चिन्तामरणिण रत्न को देकर बदले में 
पत्थर ले रहे हैं। जो मनुष्य संयम रूपी चिन्तामणि रत्न 
खोकर, बदले में सांसारिक सुख, यश, फीत्ति आदि रूपी पत्थर 
सेता है, चह सुखी केसे हो सकता दे ? चह तो सदा ही दुःखी 
रहता है ओर मरने पर नरक या तियंक गत्ति में जात्त हैं। 


यहाँ प्रश्न दोता है, कि साधुपना लेकर असंयम. में पड़ने- 
घाज्ञा, आखिर साधुपने का--अपने चेश का--छुछ भी तो ध्यान 
' रखता द्वी होगा। वह जो भी सांसारिक सुख भोगता होगा, 
चह गृहस्थ की अपेक्षा थोड़े और ग्रहस्थ फे दिये हुए या' उनके 
जूठे । ऐसा होते हुए भी, उस द्वव्यलिगी साधु को नरक त्तियंक्‌ 
की गत्ति प्राप्त होती दै, त्तो फिर गृहस्थों का त्तो कभी कल्याण ही 
नहीं दो सकता ! गृहसथों को त्तो इससे भी भारी दण्ड भोगना 
पड़ता होगा | यदि गृहस्थों को इससे भारी दण्ड नहीं भोगना 
पढ़ता है, त्तो फिर द्रव्यलिंगी साधु को, थोड़े से सांसारिक सुख 
भोगने के कारण ऐसा कठिन दण्ड क्‍यों प्राप्त होता दै ९ 


इस प्रश्न का उत्तर यह द्वै, कि ग्रृहस्थ जो सांसारिक भोग 
भोगत्ता दै, बह अपनी की हुई किसी प्रतिज्ञा से अष्ट होकर नहीं, 
किन्तु प्रतिज्ञ पर रिथर रह कर ) चह, सांसारिक भोगों के जिए, 
छुल फपट नहीं फरत्ता । यह नहीं करत्ता, कि सांसारिक भोग भी 
भोगे और साधु-वेश पहनकर, अपने आपको पंच महृगत्नत घारी 
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भी प्रसिद्ध करे । वह जो कुद्ध भी करता दै, चुरा छिपा कर नहीं 
करता है। लेकिन दृब्यलिंगो साधु, अपनी प्रतिज्ञा से अ्रष्ट होकर 
सांसारिक विषय-भोग भोगता है। बह, य्हस्थों की तरह ग्रहस्थ- 
वेश में सांसारिक-सुर .नहीं भोगता, किन्तु उस वेश में मोगता: 
है, जो सांसारिक-भोग स्यागनेवालों का दै। ग्रहस्थों के पास; 
सांसारिक भोगों के साधन भो रहते हैं, इसलिये उन्हें छल कपट 
नहीं करना पड़ता, लेकिन संय्रम में प्रत्रजित होने वाला, ऐसे 
स्घनों को, संयम में प्रत्नज्ितं होने के समय ही त्याग चुकंता 
है। इसलिए उसे, सांसारिक भोग के साधन जुटाने में, - छत 
कपट से काम लेना होता है। उदादरणं के लिए, गृहस्थ के पास 
स्‍त्री है, लेकिन द्रग्यलिंगी, स्त्री ऋआदि त्याग कर ही संयम में 
प्रत्रजित हुआ था, इसलिए उसके पास स्त्री नहीं हैं। अब यदि 
वह ख्री-भोग भोगेगा, तो पर-खतो के साथ ही ओर पर-ब्ली प्राप्त 
करने में उसे न मालूम केसे केसे छल्लन कपट का आश्रय लेना 
होगा। यही वात धन बेभव आदि के लिए मी दै। तांत्पर्य यह, 
कि द्रव्यलिंगी एक तो त्यागियों के वेश में सांसारिक सुख भोगर्ता 
है। दूसरे, प्रतिज्ञा 'के दिपरीत कार्य करता है। तीवरे, सांसारिक 
भोग प्राप्त करने में, छल्ल कपट से काम लेता दै। और चौथे 
गहंस्थों' की अपेकज्ञा उसकी ल्ालसा बढ़ी हुई होती है। इन्हीं 
कारणों से, चह, ऐसे कठिन दण्ड का पात्र है । शास्त्र में कहा है+ . 


भाई मिच्छा दिट्टी अमाई समदिद्वी |. 


श्प्३ अनाथ सनाथ :निर्ंया 
अर्थात--माया-छल कपट-कर ने वाला मिथ्याइंध्ठि है और 
भाया नहीं करने वाला समरृष्टि है। 


साधु-वेश में रहकर, जो सांसारिक भोग भोगेंता है, वह, 
छल कपट करनेवलि मिथ्यादृष्टि के समान हैं। इसीलिए उसे, 
सनाथी मुनि फे कथनानुसार कठिन देण्ड प्राप्त-होता है। ग्ृहस्थों 
में भी, जो छल कपर करनेचाला है,-जो प्रतिज्ञा-भष्ट है, एवं ब्रत्त- 
नियम का पाखन नहीं करता है, घह भी ऐसे ही कठिन दण्ड 
कापान्न है। .. 


बहुत॑ से ज्ञोग ऐसे भी. द्वोते हैं. जो अ्त-नियम फे विरुद्ध 
कार्य करके, उस विरुद्ध फाये को; ब्लत-नियम के अन्तगंत ही 
बतलाते हैं, या अपचाद-मार्ग के काय की प्ररूपणा, उत्सग साग 
में करते हैं। ऐसे उत्सुत्र मरूपक भी. उसी: दण्ड के पात्र हैं, जो 
सनाथी भुनि ले ऊपर बताया है। 


संयम की घिंरांधना के दष्परिशास का बंणन करके सेनाथी 
मुनि कहते हँ-- 


.. उद्द|सिर्य 'कोयगर्ड निया 
ने सचौई किंचि अंगेताणज्जे] 
अन्यी विवा सब्वभण्खी भवितता |... 
इचतो चृए भच्छुइ कद्ट, पावं ॥६७॥ 
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भावार्थ--संयम लेकर भी;जो अग्नि की तरह स्वभक्षी बन 
जाता दै, उद्दे सिव-साधु के निमित बना हुआ-क्रान्त-साथु के लिए 
खरीदा हुआ नित्य पिए्ड-एक ही घर से नित्य लेता ओर 
अनएणिन-यानी न लेने योग्य-आहार भी नहीं छोड़ता, किन्तु 
ल्लेकर खा जाता है, बह इस मव से पतित होकर कटु पाप के फल 
को प्राप्त करता है । यानी डुर्गति में जाता है । 


सनाथी मुनि ने, संयम में प्रत्रज्ञित होने के पश्चात्‌ आनेवाली 
अनाथता के तीन कार पंच-मद्दाव्नत का पालन न करना, पंच- 
समिति का पालन न करना, ओर लक्षण स्वप्त आदि का फल्न एवं 
निमित्त, इन्द्रजाल के तमाशे आदि बतलाना-कहे। अब वे, साधु- 
पने की अनाथना का, सोजन सम्बन्धो चौका कारण बताते हैं । 
वे कहते हैं, राजा, साधुपने के ब्रत-नियम की अवद्देलना करने वाले 
बहुत्त से-थोथे वेशधारी-लोग अग्नि की तरह सर्व भक्ती बन जाते 
हैं। जिस प्रकार अग्नि, अपने में पड़ी हुईं सब्र बस्तुओं को 
भस्म कर देती है, उसी प्रकार वे द्रव्यलिंगी भी, सब कुछ खा 
जाते हैं| वे, भोज्य-अभोज्य किसी भी प्रकार का आहार नहीं 
छोड़ते । यद्यपि उनका कत्तैग्य तो यह है, कि वे, आहार लेने में 
एपणासमिति का भल्ली प्रकार पालन कर,लेकिन वे लोग, एपणा- 
समिति किंचित्‌ भी ध्यान नहीं रखते | वे, अनएपणिक आहार 
भी ले लेते हैं, ओर चह आहार भरी ज्ते लेते हैं, जो ग्रहवस्थों ने 
साधु के निमित्त से ही बनाया या खरीदा है। इसी प्रकार वे, एक 
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द्वी घर से नित्य-निर्य आहार लिया करते हैं तथा अंसूमता' 


आहार भी ले लेते हैं । 


राजा, कुशील लिड्डी, स्वाद, या शरीर को पुष्ट करने के लिए,. 
अग्ति की तरह सर्वंभक्षी वनकर, एपशासमिति को भुला 
तो देता है, जिस तरह अग्नि अपने में पड़े हुए दुर्गन्‍्ध युक्त, गीले 
ओर 'अपविनत्र आदि सभी पदार्थों को भस्म कर देती है, इसी 
प्रकार वद्द भी, उदेशिक, क्रीत, नित्यपिण्ड और अप्रासुक 
आदि अशुद्ध श्राद्वार लेकर खा तो लेता दे, लेकिन सरण निश्चय 
है। संसार का कोई भी जीव, मरने से नद्दी बच सकता, तो क्या 
ऐसा करनेवाला- कुशीललिंगी न मरेगा ? अवश्य मरेगा और' 
उस ऐसा करनेव्राले' कुशीललिंगी का आत्मा, हृष्ट पृष्ट शरीर 
एवं. रसलोलुप जिह्ठा. को छोड़कर महान दुर्गति में जावेगा। 
उसने, रसलोलुप बनकर, संयम का नाश किया है, इसलिए कट 
धाप-कर्म के फल को प्राप्त करेगा | 


राजा, बढ असाधु जब गृहस्थ था, तब इच्छानुसार भोजन 
बना कर या बनवाकर खा लेता। लेकिन उसने यह इच्छा की कि 
अब, मेंइच्छित भोजन नहीं करूँ गा, किन्तु ऐसा भोजन करूँ गा,जो 
मुझे शुद्ध-भिक्षा में, मिल जावे। इस समय, मेरे भोजन के 
लिए, अनेक त्रसस्थाचर जीव को कष्ट होता है। में,अपने खाने के 
लिए ही, त्रस ,स्थावर जींवों को कष्ट देता हूँ। लेकिन अब, में 
किसी चस स्थावर जीव को, अपने भोजन के लिए, कष्ट न होने 
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गा, किन्तु इस प्रकार भिक्षा करके छुधा मिटाऊ गां, जिस तरह 
अमर, बिना निश्चय किये ही फूलों का रस लेने के लिए जाता है 
भौर एक ही ही फूल से नहीं, किन्तु अनेक फूल से रस लेक्र अपनी 
तृप्ति कर लेता है। में भी श्रमर-भित्षा से अपना पेंट भरूंगा; 
जिसमें मेरे सोजन के कारण, किसी भी तरस स्थावर जीव को कहे 
न हो। अब में, रसलोलुप न रहूँगा । 


राजा, इस प्रकार की भावना से, बंद ग्ृह-संसार त्याग कर 
साधु होगया। वह, जब संयम में प्रत्रज्ञित नहीं हुआ था, तब 
जैसा चाहता था, वेसा भोजन बना कर या बनवाकर खाता था, 
फिर भी, उसके ल्विए उपालम्म की कोई बात न थी। लेकिन, 
उक्त भावना से साधु हुआ और फिर भी उससे स्वादल्लोलुपता न 
छूटी, तो यह, प्रतिज्ञा के विपरीत एवं .उपात्तम्भ का कारये है ! 
उस असाधु की रसलोलुपता ले, अनेक त्रस स्थावर जीव की 
हिंसा होती है, फिर भी, वह जैसा इच्छित भोजन गृहस्थावस्था 
में कर सकता था, वेसा भोजन प्राप्त नहीं कर पाता। इस 
फारसण उसका चित्त, स्वादिष्ट भोजन के लिए सदा लाज्ञायित रहा 
क्षरता है। इन्हीं कारणों से, वह दुर्गति में जाता है ) 


. राजा, संयम का पालन करने वाले लीग अपने लिए बनाया 
गया, या अपने लिए खरीदा हुआ आहार नहीं लेते । क्‍योंकि 
ऐसा आद्वार लेने से, साधु के लिए अनेक त्रस स्थाबर जीबों की' 
दिंसां होती है । इसी प्रकार, साधु, नित्य एक ही घर से मिंचएं 
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नहीं किया करते। एक ही घर से पभिक्षा लेते रहने पर उस 
घर वाले को यह मालूम रहता है, कि साधु आवेंगे, ' इसलिए 
बह, साधु के वास्ते चिशेष तयारी करता द्वै-विशेष भोजन बन- 
पाता दहै--जिससे साधु के लिए, प्रस स्थावर जीवों की छिंसा 
होती है। संयमी लोग, मिक्ता में चेसा ही आहार ले सकते हैं, 
थो बयॉलिस दोप से रहित हो। वे उद्दे शिक, छीत, नित्य 
पिंड तथाभझ्रामन्त्रित होकर या पहले से सूचता देकर आहार 
नहीं लेते। लेकिन कुशील लिद्ली लोग, भोजन सम्बन्धी इन 
निमयों का पालन नहीं करते। वे, एपरिएक एवं अनेपणिक 
दोनों ही प्रकार का आहार लेते और खाते हैं | परिणाम यहद्द 
होता डे, कि ऐसे लोगों को इस लोक में भी सम्मान-पूर्वक 
आद्वार नहीं मिलता--अनादर-पवंक आदह्वार मिलता है, ओर 
परलोक में भी, दुर्ग ति मिलती है ! 


जैन-मिक्षु के लिए, भिक्ता सम्बन्धी जो विधि बताई गई है 
बहुत अंश में वेसी द्वी त्रिधि, अन्य प्रन्‍्थों में भी बताई गई 


है। जेले-- : 
'विघमे न्‍्यस्तमसले व्यंगारे भ्रक्तवज्जने । 
अतीते पात्र संपाते नित्य मित्तषां यतिश्चरेत | 


से 


सत्तागारार्चरेद्च. दूध निद्तितं नानुसिज्ञयेत्‌ ॥| 
: शझ्डस्तृति अ० ७ 


॥ 
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अर्थात्‌-मृहस्थों के-यहाँ जब मूसल चल्लना-कूटना-वन्द दो 
गया हो घुआँ न निकलता हो, गृह के लोग भोजन कर चुके हों 
ओर जल्न-पात्राद का रखना उठाना न हो रहा हो, उस समय 
यति, भिक्षा के लिए जावे; यति साव घर से भिक्षा ले ओर 
जिस घर से पहले भिक्ता ले चुका है, उस घर से भिन्ना न से | 


* न तापसेब्रोह्मणृवा वयोमिरपि वा शवमिः । 
आकीर्ण भिज्तक्ररवान्येरायारमुपसंत्रजेत ॥ 


मनुस्म॒ति अ७० ६ ठा 


अथात्‌ू--सन्यासी, उस घर में भिक्षा के लिए कदापि न 
जावे, जिस घर में, भोजन के लिए आये हुए तापस, ब्राह्मण, 
कुत्त, कोए या दुसरे मिक्लुक मोजूद हों । 


सनाथी मुनि कहते हेँ--राजा, संयम में प्रत्नजित होना, 
सनाथ होना है 'ओर अपने आत्मा को सुआत्मा, बनाना है | 
संयम में प्रत्रजित होंकर, फिर जो असंयम में प्रवृत्त-होता है 
शब्द, रूप, रस, गन्ध, स्पश का लोलुप बन कर या प्रमादंवश- 
साधुता के ब्रत-नियम का उल्लंघन करता है, वह अपने आत्मा 


को, दुरात्मा बनाता है। दुरात्मा, अपने-आपकी क्या हानि 
करता है, यह सुन--- | 


न ते अरी कशठ छुता 'करेइ 
जे से करे अपरिया दुरणा | 


श्र श्रनाथ सनाथ निर्णय 
से नाहई मच्चमहंत पत्ते 
कं हे है ६.4 
पच्लछाणुतावेश दया -विहणो ॥४८॥ 


भावार्थ--गला काटनेवाला दयाही न वेरी भी वह अहित नहीं 
फरता, जो अद्दित दरात्मा अपने आ्रप का फरता है। दरात्मा 
फो, मृत्यु के मुख में पड़ने पर महान पश्चात्ताप द्ोता दै । 


सनाथी मुनि कद्दते हँ--राजा, संसार 'में घेरी को अ्रद्वित 
करनेबाला साना जाता दै। जो जितना अधिक अद्वित करे, 
चह उत्तना ही अधिक दुश्मन समझा जाता दै। दुश्मन हारा 
, अधिक से अ्रधिक अहदित्त गला काटने का होत्ता दै, इससे अधिक 
कोई अद्दवित परी हारा नहीं माना जाता । यह, बेरी हारा होने 
वाले अहित की चरम सीमा द्ै। सांसारिक लोग कहते ही हैं, 
कि ,असुक प्यक्ति याद हसारा घेरी है, चो अधिक से अधिक 
डमारा गला काट डांलेगा, और क्या करेगा ९! अर्थात्‌, बेर परा 
करने की सीमा इतनी द्वी है, इससे अधिक बैरी छुछ नहीं कर 
सकता । यह भी वह्दी बरी करेगा, जो दयाहीन हो। लेकिन राजा, 
दुरात्मा से तो अपने आपका पह अरद्दवित दोता है, जो अहित, 
घेरी कदलाने वाले से भी नहीं हो सकता। बल्कि बरी बने 
हुए व्यक्ति को, सुभ्रात्मा अपना हित करने बचाता मानता है; जैसे । 
कि गजसुकुमार मुनि ने,सोसलल को अपना सहायक मानाता था| 
ऐसे समय पर, सुआत्मा सोचता है, कि में इस मारने वले से 
नद्दीं मर सकता, में तो अपने आप से ही मर सकता हूँ---यानी 
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अपने क्ार्य्यों से ही दुःख पा सकता हूँ। यदि, बेरी हारा 
गर्दन कटने पर आत्मा में समता रहे तो वह गर्दन काटनेवाला, 
मोक्ष प्राप्त कराने का साधन भी हो सकता दे। लेकिन दुरात्मा 
अपने आपका, बेटी के गला काटने से भी अधिक अहित 
करता है। मृत्यु के मुख में पढ़ने पर, दुरात्मा, अपने आप 
ही पश्चाताप की अग्नि से जलने लगता है। जिस समय वह 
मरकादि की वेदना भोगता है, उस समय उसे यह पश्चाताप 
होता है, कि 'मैंने संयम स्वीकार करके भी उसकी विराधना 
क्यों कर डाली ! मैं, थोड़े से नाशवान विषय्-भोग के लोभ में 

क्यों पड़ गया ! यदि मैंने विषय लोलुपता से, या प्रमाद वश, 

संयम की पिराधना न की होती, तो आज मुझे, नरक तियंक्‌ 
गति में जन्म लेकर, ये कष्ट क्यों मोगने पढ़ते ९ थे सांसारिक 

'दविषय-भोग-जिनमें पड़ कर, सेने संयम की विराधना की थी-- 

वहीं रह गये, और सुझे ये कष्ट भोगने पढ़ रहे हैं। यदि मैंने, 

संयम का भल्ली-प्रकार पालन किया होता, संयम की अवहेलना 

नकी होती, तो आज में उस सुख में होता, जो सुख 

अविनाशी है । 


यहाँ प्रश्न होता दे कि गला काटने वाला बेरी तो प्रत्यक्ष में 
दी गला काटता है, शरीर,नाश करता है, लेकिन दुरात्मा, अपने 
आपकी ग्रद्यत्ष में ऐसी कोई हानि नहीं करता, फिर दुरात्मा को, . 


, फएठ काटने चाले बरी:से. भी अधिक -अपने आपका अहित 
: करने बाला केसे कहाह ...... 
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इस प्रश्न का उत्तर यह दै, कि सिर काटने वाला बैरी,शरीर 
का ही नाश करता है, आत्मा का वह कुछ नहीं बिगाड़ सकता ; 
फैवल शारीरिक हामि ही द्वानि नहीं है, किन्तु आध्यात्मिक 
डानि ही वाह्तविक हानि दै। आस्तिक लोग, श्रात्म को अविनाशी 
ओर शरीर को नाशवान मानते हैं | इसलिए उनके सम्री प, शरीर 
का नष्ट होना कोई दानि नहीं है। वे, प्रयत्त या इस जोक को 
दी नहीं मानते, किन्तु इसके साथ ही, परोक्ष ओर लोक को 
भी मानते हैं । यह उपदेश, आत्तिकों के लिए ही दवै। नो लोग; 
शरीर फे साथ दी, आत्मा का भी नाश मानते हैं; आत्मा और 
शरीर को, दो नहीं, किन्तु एक ही जानते हैं, ऐसे लोगों के लिए 
यह उपदेश नहीं है। इसलिए, दुरास्मा' द्वारा की हुई अपने 
आपकी हनि, प्रध्यक्ष में बादे न दीखती हो, प्रत्यक्ष में चाहे लासे 
दी दिखता हो, लेकिन भ्ृत्यु के पश्चात्‌ परक्नोक में वह दुरात्मा 
भीषण संकट में पडता दे; ओर - आस्तिक लोग, परतोक मानने 
थे इम्क्वार नहीं कर सकते | आस्तिक लोग, आत्मा को अविनाशी 
आनने के साथ द्वी, परलोक पर भ्री विश्वास फरते हैँ। तात्पर्य 
यह कि द्वानि की सीमा, मत्यज्ञ दिखने तक ही नहीं है, किन्तु, 
अर्म-चक्ु से न दिखनेषाली द्षानि भी दै, जिसे ज्ञानी जोग, अपने 
ज्ञान छझास भत्यक्ष देखते हैं। परल्लोक में दोनेवाली हानि को, 
-चर्-चक्षु से नहीं देख जा खकत्तर। किन्तु छान-चल्चु 
से ही देखा जा सकता द्वे। उस हानि को, चर्म-चलक्षु से देखने 
की इच्छा करना, भल दै ओर चास्तिकता का चिन्ह है । 
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सनाथी सुनि कहते हैं--राजा, झुत्यु के मुख में पड़ने पर 
दुरात्मा को महान्‌ पश्चाताप होता है। पश्चाताप के साथ ही; 
उसे नरक तिर्यक्त गति के महान से महान्‌ कष्ट भी भोगने पड़ते 


किन्तु-- 


निरद्िया नरगरुई उ तस्स 
जे उत्तम विवज्जासमेई । 
इमे वि से नत्यि परे विलोए 
' इुह्ओ वि से मिज्कइ तत्य लोए ॥४६॥ 


भाषाथे--जो उत्तम संयस लेकर भी उसमें रुचि नहीं रखता. 
ओऔर संयस की विराधना करता है, उसका संयम लेना निरथेक 
होता द्ै। उसके लिय यह लोक भी ल्ाभग्रद नहीं होता और 
परलोक भी नहीं होता। वह दोनों द्वी लोक में दुःख पाता है। 


सनाथी-मुनि कहते हँ--राजी, बहुत से लोग, -सं॑यम के 
प्रति रुचि न होने पर भी, संयम ले लेते हैं ओर फिर उसका 
पालन नहीं करते, किन्तु उसकी विराधना करते हैं। मानापमान 
फी दृष्टि से, वे, संयम का वेश भी नहीं त्यागते और रुचि न होने 
से, संयस का पालन भी नहीं कर पाते। उनके लिए , साँप छुछू' द्र 
की स्री गति हो जाती दे । इस प्रकार 'उनका थंह लोक भी सुखं- 
प्रद नहीं रहता और संयम की विरांघना करने से, परल्ोक तो 
दुः्खप्रद दै दी। वे, इस लोक और परलोक, दोनों में ही झुरते 
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रहते हैं. किसी भी लोक में, निश्चिन्त और सुखी नहीं रहते । इस 
' लोक में लोक लज्ञा के मारे, केशलु'चन, नंगे पाँव चत्नना, भिक्ता 
माँगना आदि प्रकट काय तो उन्हें उसी प्रकार करने पड़ते हैं, 
जिस प्रकार संथम पालनेवाले करते हैं. फिर भी उनके ये कार्य, 
निरथेक होते हैं; उत्तम अथ में नहीं लगते | क्‍योंकि, वे जो कुछ 
करते हैं, जो कष्ट सहते हैं, सब आडम्बर के लिए । 
राजा ! रुचि ओर उत्धाह पूर्वक संयम का पालन करने पर, 
कष्ट नहीं होता। रुचि और उत्साह सहित केशल्चन में, पेद्ल 
चलने में, तथा भिक्षा माँगने में, अपूवे आनन्द अनुभव होता है । 
ज्ञिस प्रकार सांसारिक लोग, पुत्र पुत्री के विवाह में दिन रात 
परिश्रम करते हैं, क्लुधा ठषा सहते हैं, ओर भी अनेक कष्ट 
उठाते हैं, फिर भ्री वे, इसमें आनन्द ही मानते हैँ। उस्री प्रकार 
रुचि ओर उंत्साह सहित संयम पालने वाला परिषद सहन, केश- 
लु'चन, भित्ना, पेदल चलने आदि में आनन्द ही मानता है । कष्ट 
नहीं सममता । ऐसे ही व्यक्ति का संयम लेना सार्थक दै। जो 
लोग अरुचिप्रूवंक संयम लेते हैँ, संयम में कष्ट सममते हैं, उनका 
संयम लेना निरथ्थक है ओर ऐसे संयम लेनेवाले, दोनों दी लोक 
में दुःख अनुभव करते हैं.। - 
सनाथी मुनि, खाधुपने में होनेवाली अनाथतां का वर्णन 
करके, उपसंद्वार में कद्दते हें 
एमेव हा छन्द कुत्तील रूवे 
मर्य विराहिच, जिशुत्तमाणं । 
२० 
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. झुररी विवा भोग रसारु गिंड्ा 
निरइसोया परियाव मेह .||४५०॥ -. 


भावाथे--जिंस प्रकार कुररी ( मादापक्षी विनेष ) सांस के 
लिए लालार्यित रहती है, उसी प्रकार साधुवेश धारी असंयमी 
लोग, रखादि भोग के लिए' लाोलायित रहा करते हैं ओर 
स्वच्छन्दं होकर, उत्तम जिनसांग की विराधना करके, फिर 
निरर्थक सोच तथा पर्चांत्ताप करते हैं। 
' खनाथी सुनि कहते हैं--राजा बहुत से कायर लोग, संसार 
की अनाथंता से निकलने के लिए, संयम लेकर, सांसारिक भोगों 
को त्याग तो देते हैं, लेकिन फिर उन्हीं त्यागे हुए भोगों के लिए 
इस प्रकार लालायित रहते हैं, जिस प्रकार, कुररी मांस के लिए 
लांलायित रहा करती हैं। संसार के रसादि भोगों के लिए वे 
स्च्छेन्द आचरण करने लगते हैं ओर संयम के ब्रत-नियम का 
पालन न करके भी, सांघु बने रहकर लोगों को. अम में डालने 
रहते हैं। स्वच्छन्दाचरण हांरा वे ल्ञोग, उत्तम जिन-मार्ग-संयम ह 
की विराधना कर डालते हैं। संयम की विराधना करने से 
रसादि भोगों की ठृष्णा के वश होने खे, उन्हें विचार नहीं 
होता, लेकिन मृत्यु के सुखमें पड़ने पर, वे स्रोच एवं पश्चात्ताप 
करते हँ। लेकिन राजा, समय बीत जाने पर, सोच या पश्चा- 
'ताप करने सें क्या लाभ ! फिर तो सोच पश्चात्ताप निरथक हो 
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है। संयम की विराघना करते समय <न्‍्हें भूत भविष्य को विंचार 
ऋरना चाहिए था और यह.देखनासचाहिए था; कि मैं क्या करने 
को उठा था और क़्या करता हूँ, तथा इसका फल्न- दया: होगा । 
उंस समय तो विचार नहीं किया; उस समय तो सांखारिक भोग 
एवं सानपेसान आदि-कें आगे संयम का ध्यान नहीं रहा और 
अब पश्चात्ताप किस काम का ! इस निरथेक पदश्चाचाप का लाए 
बह स्वयं ही तो दै ! यदि वह अपने ध्येय को,न भूल द्वोता, 
सांसारिक भोगों में न पड़ा होता, संखार के सानापमान का विचार 
करके उसने संयम को दुषित न किया होता, तो, अन्त -में ड्से 
पश्चात्ताप भी न, करना पड़ता । संयम की विराधना.- करने से; 
वश्चात्ताप भी करना द्वोता है ओर सनाथ का अनाथ-दी रहता है.। 


सोचाण मेहावि सुभातियं इसे 
अगुसासरं नौणगुणोव्वेयं . [' की 

हे हक ; 
मरगं॑ कुसीलाण जहाय छत्व 


. ससा तियण्ठाए वर पहण-॥४६॥| 


$ 


65 भावाथं--मेधावी ' लोग इस ज्ञान गुण संयुक्त सुभाषित 
सिखावन पर विचार करके, कुशीलों के मार्ग को स्थांगकर), 
सर्वेथा प्रकार से मंहानिश्रेन्थ के मार्ग पर चलेंगे। 
चरिच मायार गुणन्तिए तऔ 
अगुचुरं' संजम पालियाणं। 
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निरासवे संखवियाण कम्मे 
उवेह ठाणं विउलुत्तमं घु्वे [[४२॥ 
भावार्थ--वे, गुणयुक्त चरित्र का आचरण करके अखुत्तर- 
यथाख्यातसंयम का पालन करेंगे और निराश्रद्ी होकर, तथा कर्मा 
को क्षय करके, उत्तम एवं भर व स्थान-मोज्ञ को प्राप्त करेगे। 


सनाथ मुनि कहते हैं--राजा, मैंने साधुपने की अनाथता 
का वर्णन किसी की निन्‍्दा के लिए नहीं किया दै, किन्तु संयम 
लेने वालों के हित की दृष्टि से किया दै। यह, सुभाषित एवं 
ज्ञान-गुण-युक्त शिक्षा दै। घरबार छोड़कर संसार की अना- 
थता से निकलने के लिए, संयम में प्रबजित लोग फिर अनाथता 
में न पड़ जावे, इसी के लिए यह उपदेश दैै। इसके साथ ही, 
उन लोगों के त्विए भी यद्द उपदेश है, जो स्वयं अनाथता में पड़े 
हुए हैं लेकिन सनाथता को सममते हैं ओर सनाथ व्यक्ति की 
उपासना फरते हैँ। इस शिक्षा द्वारा, ऐसे लोगों को सावधान 
किया गया द्वै कि तुम जिसकी उपासना सनाथ समम कर कर 
रहे हो, फल्याण ओर मंगल करने वाले कह कर जिसे वन्द्न 
नमस्कार करते हो, जिसे अपना मार्ग-दर्शक समभते दो, उसकी 
पहचान करलो, कि वह कहीं सनाथ के भेष में अनाथ तो नहीं 
दहै। जो सनाथ के वेश में रहकर भी अनाथता में पड़ा दै, जिसमें 
अनाथता के लक्षण विद्यमान हैं, वह, अपना ही कल्याण नहीं 
कर सकता तो तुम्दारा कल्याण क्या करेगा ९ जो सरवय॑ अपने 
लिए द्वी अमंगल दे, बह तुम्दारे-लिए मंगल करनेवाला कैसे 
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होगा १ इसलिए तुम अपने कल्याण के वास्ते जिसकी उपासना 
करते हो, उसकी भ्ती प्रकार पहचान कर लो ओर देखलो कि 
वह अनाथ दे या सनाथ। सनाथ व्यक्ति की उपासना से तो 
तुम्हारा हित होगा, लेकिन अनाथ व्यक्ति की उपसना से तुम्दारा 
हित न होगा, किन्तु अददित होगा । तुम ओर ज्यादा अनाथता में 
फँसते जाओगे, तथा जिन-मार्ग को दूषित करने वाले कि सहा- 
यता करने के कारण, कर्म-बन्ध करोगे । 


न 


राजा, यह शिक्षा, सुभाषित है! बिना रागढ ष, हित की , 
रृष्टि से कह गये जिय वचनों को सुभाषित कद्दते दैँ। सुभाषित 
होने के साथ दी, यह शिक्षा, ज्ञान ओर गुण से युक्त दै। यानि 
ज्ञान-गुण उत्पन्न करने वाली ह्ै। | 


राजा, इस सुभाषित और ज्ञानगुणुसंयुक्त शिक्षा पर, 
बुद्धिमान लोग भली प्रकार दिचार करके, छुशीलों के मांगे को 
त्याग देंगे। संयम लेकर भी, जो आचार पालने में कमजोर हैं, 
जिनका उद्द श्य राग-ढ ष मिटाना, भहीं किन्तु रागढ ष बढ़ाना ड्वै, 
जो संसार को अनाथता में पढ़े हुए लोगों हारा स्वाज्य काये 
करने तक में- नहीं हिचकिचाते, उनके अनुशासन ( शिक्षा ) को 
. बुद्धिमान लोग कदापि न मानेंगे। बुद्धिमान लोग, इस शिक्षा पर 
विचार करके मद्दा-निग्रन्थ के मार्ग को अपना कर जो संयम के 
ब्रत नियमों का पुर्णरीति से पालन करता है, उसके अनुशासन में 
चंल कर, गुणयुक्त चरित्र का'आवरस एवं यथख्यात संयम 
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का पात्नन करेंगे। ऐसा करके वे निराश्रवी . एवं कर्म-रदित 
होकर, सोकज्ष प्राप्त करगे। 


राजा, मोक्ष-प्राप्ति के लिए ज्ञान युक्त चारित्र और चरित्र 
युक्त ज्ञान होना चाहिए। इन दोनों के होने पर ही, मोक्ष 
प्राप्त होता है यदि दोनों में से कोई एक हो ओर दूसरा न हो 
तो काम नहीं चल्लता। जिस प्रहार एक पहिये से रथ नहों 
चल्॒ता, उसी प्रकार ज्ञान ओर चरित्र में से केबल एक के होने 
पर, सोक्ष नही मिलता। चारित्रेहिन ज्ञान, और ज्ञानहीन 
चारित्र मोक्ष के लिए पयाप्त नहीं है। ज्ञानयुक्त पाला गया 
आचार ही उत्तम आचार है,और ऐसा आचार ही मोक्ष-प्राप्ति का 


हेतु है। 


राजा, संसार की अनाथता से निकलने के लिए संयम 
स्वीकार करने की आवश्यकता है, लेकिन संयम से लेने मात्र से 
सनाथ नहीं हो जाता | संयम स्वीकार करना सनाथता का मार्ग 
अपनाना है। इस सार को पकड़. लेने वाला, भगवान महावीर 
के “चत्न माणे चल्िए” सिद्धान्त के अनुसार सनाथ अवश्य कह- 
लाता है, एक प्रकार से वह सनाथ ही दो जाता है, लेकिन यदि 
उसने ' संयम-सार्ग को त्याग दिया, संयम क़्े ब्रत नियमों की 
अचहेलना की, तो वह फिर अनाथता में पड़जाता है बल्कि 
संयम से पतित बन कर अनाथता में पड़ा हुआ व्यक्ति, सांसा- 
रिक अनाथता से भी अधिक अनाथता में पढ़ जाता है । जिस 
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प्रकार गढढे में पड़ा हुआ व्यक्ति, बाहर निकलने के लिये ऊपर 
चढ़ता है, लेकिन असावधानी के कारण फिर गढढे में गिर जाता 
है आर गिरने के साथ ही, अपने शरीर के किसी अंग को तोड़ 
ल्लेता है, तथा इस श्रकार फिर बाहर निकलना कठिन बना ब्लेता 
है, उसी प्रकार संयम से पतित होने वाला व्यक्ति अपने आपको 
पहले की अपेक्षा अधिक अनाथ बना लेता है | यदि बह संयस- 
मार्ग पर सावधानी से चलता रहा, पतित न हुआ तो वह अना- 
थता में नहीं पढ़ता, किन्तु अन्त में, ऐसा स्थान प्राप्त करता है, 
जहाँ अनाथता का किचित भी भंय नहीं है । अनाथता के भय से 
रहित स्थान का नाम "मोक्ष! है। मोक्ष प्राप्त कर लेने वाला 
व्यक्ति सदा के लिथे सनाथ हो जाता है, फिर कभी भी अनाथ 
'नहीं होता । जब तक मोक्ष प्राप्त नहीं हुआ है, तब तक संयमी 
व्यक्ति भी--असावधानी या प्रसाद से अनाथता में पड़ सकता 
है। इसलिये, संयम लेकर सावधानी से उसका पालन करने ओर 
' मोक्ष प्राप्त करने की आवश्यकता दै.। मोक्ष में पहुंचा हुआ, 
यानी सिद्ध, बुद्ध ओर मुक्त बना हुआ आत्मा ही पूर्ण सनाथ है । 


श्रीसुधर्मा स्वामी, सनाथी मुनि हारा बर्शित सनाथता का 
बर्णन करके, श्रीजम्बू स्वामी से कहते कहते हैं-- 
एवुरान्ते वि मंहा तवोधरो 
महामुणी यहापइनने सहायसे। 
गहानियरिटज्जमिणं महासुय॑ 


हि 
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से कहे महया वित्यरेणं ॥५३॥ 


भावाद--इन्द्रियों का उम्रता से दमन करने वाले, महातपो 
घनोी, सदामुनि, महाभ्रज्ञावान, महायशस्वी सनाथो मुनि, ने इस 
महानिप्नेन्थ के मार्ग रूपी महाभ्रुत को बढ़े विस्तार पूर्वक राजा 
श्रेशिक्त से कहा । 


हे जाबू, जित सनाथो मुनि ने राजा श्रेणिक से यह वर्णन 
किया है, वे सनाथों मुनि, इन्द्रियों का उम्रता से दमन करने वाले 
थे। इन्द्रियों का दमन करने में थे नम्नता से किंचित्‌ भी 
काम नहीं लेते थे । ब्रे मद्यन्‌ तप के घनी थे। उन्होंने, 
अध्ाधारण तपस्या कर रखी थी । वे महामुनि थे। संयम 
के ब्त-नियमों पर, वे ऐसे दृढ़ थे कि उन्हें इन्द्रादि भी विचलित 
नहीं कर सकते थे। ब्रत-नियम पर अनुपम दइृढ़ता के कारण वे 
महामुनि कहलाते थे। वे मुनि महय-प्रज्ञावान यानी ज्ञानवान थे | 
उनके ज्ञान का पार न था। इन सब विशेषणों से युक्त होने के 
साथ -ही, वे सनाथी मुनि, मह्य यशस्वी थे। चाहे कोई उनको 
लिन्‍्दा करे या प्रशंत्षा वे, यश के कामों को नहीं त्याग ते थे । 
उन सनाथो मुनि ने इस मद्माश्रुत को श्रेणिक राजा से, विस्तार 
पूरक कहा । 


दुसरे अध्याय तो केवल अध्याय ही कहे जाते हैं, लेकिन 
इस अध्याय को, सुधर्मा स्वामी, महाध्याय कह रहे हैं। 
' क्योंकि, इस झृध्याय में उत्त महाकथा का वर्णन है जो, महामुन्नि 
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सनाथी ने, महाराज श्रेणिक्र को सुनाई थी। यह कथा," उस 
_सनाथता एवं रस स्थान की सा्गदर्शिका है, जो नित्य, अविचल 
एवं दःखसंताप रद्दित दे । 


श्री सुधर्मा स्वामी कहते हैं, कि मद्ासुनिः सनाथी से, यंह 
मदहाकथा, महानिग्नेन्थों का सागे बताने, एवं उस पर दृढ़ रखने के'. 
'लिए कही दे। सधम्ा स्वासी फे'इस कथन का यह अर्थ नहीं 
है कि यह फथा,. केवल उन साधुओं के ही कास की हो, जो 
ब्रत नियमों का भत्ती भाँति पात्नन कर रहे हैं। यदि ऐसा होता 
तो सनाथी मुन्ति, यह कथा राजा श्रेणिक को-जो ग्रहस्थ थान 
सुनाते। हाँ, मुख्यतः यह कथा, निर्भन्‍्थ-मा्ग को अपनाने 
वालों के - लिए ही है लेकिन साधारणतया इस कथा से सब 
. लोग लाभ ले सकते हैं। महां-निम्रेथ के मार्ग पर चलने वाले 
द लोग, इंस कथा से यह जान सकेंगे, कि हम इन इन कार्य्यो 
बचे रहें, अंन्यथा, फिर दूसरी अनाथता में पड़े जावेंगे। जो 
 ज्ञोंग गिर चुके हैं, उन्हें निकालने-उनका उद्धार करने-से पूर्व जो 
. ल्ञोग नहीं गिरे हैं,:उन लोगों को-स गिरने के लिए-सावधान कर 
देना आवश्यक -है। इस दंष्टिकोण से यह कथा: मुंख्यतः उन 
गेगों के “लिए दै,.. जो. महा-निप्नेन्थ के मार्ग पर चंत्न रहे हैं । 
यानी, ऐसे लोगों को सावधान कर दिया गया दै, कि तुम अन्ता« 
थता से निकलते के -लिए:ही संयम में प्रत्नजित हुए हो, लेकिन 
' विषय लोलुपत्ता, असावधानी, या प्रमाद से फिर अनाथता में 
मत पड़ जाना; 
२१ 
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संयम मार्ग पर चलने वाले लोगों को सावधान करते के 
साथ ही, जो लोग संयम लेकर फिर अनाथता में पड़ गये हूँ, या 
पड़ रहे हैं, तथा जो लोग संसार की अनाथता से निकल कर 
संयम में प्रब्नजित हो रहे हैं, एवं जो लोग, संयम में प्रश्नजित को 
अपना गुरु मानकर उनकी उपासना करते हैँ, उन लोगों का भरी, 
इस महाकथा से हित होगा। संयम में प्रश्ननित होकर फिर 
अनाथता में पड़े हुए लोग; इस कथा से यह वात समम सकेंगे 
कि हम फिर अनाथता में पढ़ गये हैं। हमसारे पास तो केवल 
संयम का वेश ही वेश दै, जो ब्रत-नियम का पालन न करने पर, 
हमें ओर अनाथता में धकेलले वाला द्े।! इस बात को जान 
कर, वे पुनः अनाथता से निकालने के उपाय करंगे। जो लोग, 
संयम में प्रत्नजित होकर भी अनाथता में पड़ने वाले हैँ, वे इस 
कथा से सम्हत्न जावेंगे। उन्हें मालूम हो जावेगा, कि हम तो 
संयंत लेकर भी अनाथता की ओर अग्रसर हो रहे हैं। यह 
सालूस होने पर, वे, अपने आप को अनाथता में पढ़ने से बचा 
लेगे। इसी प्रकार जो लोग, संसार की अनाथता से निकलने 
के लिए संयम ले रहे हैं वे, इस महाकथा पर विचार करके 
संयम सें प्रसाद न करंगे, किन्तु सावधानी रखेंगे। उन्हें यह 
साल्म रहेगा, कि हम एक अनाथता से तो निकले हैं, लेकिन 
एक अनाथता ओर दै;.€म असावधानी से उसमें न जा गिरें, 
नहीं तो कहीं के न रहेंगे। जो ज्ञोग, संयसी लोगों को अपना 
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शुरु सानकर उनकी उपासना करते हैं, इस मदह्या-कथा द्वारा वे, 
अपने माने हुए गुरु के लिए यह जान सकेंगे, कि हम जिन्हें 
अपना शुरू मान रहे हैं, वे वास्तव में संयम पालन करने 
वाले और सनाथ हैं, या संयम के नाम से आजीविका करने 
वाले अनाथ हैं ! केवल वेश से तो साधु असाघु की परीक्षा हो 
नहीं सकती, क्योंकि वेश तो संयम पालने वाले और न पालने ' 
वले दोनों का समान ही है, लेकिन इस महाकथा में जो लक्षण " 
बताये हैं, उनसे, अनाथ, संयम का पालन न करने वाले ओर 


थोथा वेश धारण करने वाले, जाने जा सकेगे। जिससे वे उपा- 
सक लोग, धोखा न खावेंगे ओर घ्मे समझ कर, पाए में प्रवृत्त 
न्‌होंगे। ' 


तालय यह, कि जिस प्रकार बृक्ष लगाने का उद्दं श्य, फत्न 
खाना होता है, लेकिन उससे छाया भी 'मिल्न बाती द्ै, इसी 
प्रकार यह कथा, महानिग्नथों के म्वागे को अपनाने वाज्षे लोगों 
लिए होते हुए भी, इससे सभी लोग लाभ उठा सकते हैं । 


श्री सुधर्मा स्वामी कहते हैं---जम्बू , इस महाकथा का, 
महासुनि सनाथी ने बड़े विस्तार पूर्वक वर्णन किया। श्री सुधर्मा 
स्वामी के कथन का अभिप्राय यह है, कि मैंने जो वंणंन किया 
दै, वह तो संक्षिप्त दे, लेकिन महामुनि संनाक्षी ने इसे विस्तार- 
पूर्वक कहा था। 
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शास्त्रों में किसी वात का विस्तृत वर्णत नहीं हो सकता | 
विस्तृत वर्णन से, असुविधा के साथ दही; अन्धबृद्धि का भी भय 
रहता है। शास्त्रों में, यदि प्रत्येक बात का बिस्वृत वर्णन किया 
जावे, तो शास््र बढ़ जावेंगे ओर साधु उन्हें स्मृति में न रख 
सरकेंगे। इसीलिए शाल्रों में प्रत्येक बात का संतक्षिप्त वर्णन 
किया गया है। 'सत्र' शब्द का अर्थ भी, वहुत अक्षर वाले 
अर्थ को थोड़े में बताना दै। उस संक्षिप्त वर्णन की, विस्तृत 
रूप में-व्याख्या करना वक्ता का काम है। हाँ, वक्ता उस विस्तृत 
व्याख्या में, कोई ऐसी बात सिल्लाने का अधिकार नहीं रखता, 
जो शाख-सम्मत न हो, लेकिन शास्त्र की संक्षिप्त बात की विस्तृत 
व्याख्या करना और उस व्याख्या को युक्ति दृष्टान्त आदि से पुष्ठ 
करना वक्ता का काम है । 


महामुनि सनाथी द्वारा वणित अनाथता का राजा, श्रेणिक 
पर कैसा प्रभाव पढ़ा, यद्द बताने के लिए श्री सुधर्मा स्व्रामी 
कहते हैं--- 
तुझे ये. सेणिओ राया 
इण मृदाहु कयंजली । 
अनाहय॑ जहा भुय॑ 
हुदठु में उवदंसियं ॥५४७॥ 


2.2 थे - ह 
वार्थ--सनाथी सुनि से अनाथ की व्याख्या सुनकर, 
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राजा श्रेणिक, बहुत सन्तुष्ठ हुआ और हाथ .जोड़ कर कहने लगा, 
कि आपने मुझे अनाथता के स्पररूप का अच्छा उपदेश दिया।. 


हि 


तृव्म सुलद्ध खू यगुस्त जमस्मे 
लाया सुद्धाय तूमे महेसी । 
तृब्भे सरायाय सबन्धवाय 
... ज॑ भे ठिया मस्य जिखुचमाणं ॥ह५॥ 


भावार्थ-हें महर्षि, आपका मनुष्यजन्म पाना सफल है। : 
आपने मनुष्य जन्म का बहुत लाभ लिया। आप ही का धुन्दर 
रूप और सनोदर आकार सार्थक है। आप, जिन सागं के यथार्थ 
सेवी हैं, इसलिए सनाथ ओर बन्धु बान्धव से युक्त भी आप 
हीहं। ४. क्‍ 

श्रेशिक राजा ने; पदले तो यह कटद्दा था, कि इन 
अच्छी, आकृति और सुन्दर रूप वाले युवक ने, संयम 
लेकर मनुष्य जन्म का अपमान क्‍यों किया । इस प्रकार 
राजा श्रेणिक, पहले वही मनुष्य जन्म साथथक. समझता 
था, उसी को आकृति और उसी का रूप सफल मानता 
था, जो सांसारिक, भोग भोगने में रहे । जिसके माता, पिता, 
भाई, बहन मित्र आदि हों, उसी को वह सनाथ सममभता था। 
लेकिन सनाथी सुनि से, अनाथ-सनाथ की व्याख्या 'सुनकर, 
उसकी यह मान्यता पल्नट गई। अब वह इस बात को समझ 
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गया, कि जिन कारणों के विद्यमान रहने पर; में, अपने आपको 
तथा दुसरे को सनाथ समझता था वे कारण तो अनाथता बढ़ाने 
वाले हैं । यह समझ में आ जाने से, वह, संतुष्ट हुआ ओर द्वाथ 
जोड़कर सनाथी सुन से कहने लगा, कि आपने मुझे अनाथता 
के स्वरूप का अच्छा उपदेश दिया। आपके उपदेश से, सुझे यह 
ज्ञात द्वो गया, कि इस संसार मैं, किन लक्षणों वाले अनाथ हैं 
और कौन सनाथ दै ! मैंने आपसे, केवल उपदेश में ही अनाथ' 
खलाथ का स्वरूप नहीं सुना, किन्तु इसके साथ ही, मेंने यह भी 
देखा, कि आप अनाथता के लक्षणों को त्याग चुके हैं, ओर उस 
जिन मार्ग के सेवी हैं; जो सबाथता देनेवाला द्वै। आप, अनाथता 
से निकलकर सनाथ हो चुके हैं, इसलिए आप ही का मनुष्य जन्म 
सफल दै। आप दोनों ही प्रक्रार की अनाथता से बचे हुए हैं । 
इतना द्वी नहीं, किन्तु मनुष्य जनन्‍्स का लाभ भी आप ही ने लिया 
दै। में, अब तक यह सममता था कि मनुष्य जन्म का लास, 
भोग भोगना ही है लेकिन आपके -उपदेश से, में यह जान गया 
कि मनुष्य जन्म का लास, भोगों को स्यागकर, संयम अपनाने 
पर ही है। आपने ऐसा ही किया है, इसलिए मनुष्य जन्म का 
लाभ भी आप ही को मित्रा है। आपने संयस लेकर सुन्दर रूप 
ओर मनोहर आकृति को भी साथ्थक्र बना लिया। जिस सुन्दर 
रूप ओर मनोहर आकृति की प्राप्ति बड़े पुण्य का फल मानी 
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जाती है, उसे आपने संयम में त्लगाकर, सुलब्ध वस्तु से सुल्लाभ 
ही लिया है। सांसांरिक ओर अनाथता में पढ़े हुए लोग, इन 
सुलब्ध वस्तुओं से सुल्ाभ नहीं लेते, किन्तु अधिक अनाथता में 
पड़ने के कारण उत्पन्न करते हैं, ज्ञेकिन आपने इनसे संयम का 
सुन्ञाभ दी लिया है। इसलिए आपको सनुष्य जन्म भी श्रच्छा 
मिलना और उसका लाभ भी अच्छा मित्ता। 


» हे मुनिराज, सांसारिक ऋद्धि-संपदा का स्वामी होने के 
कारण, में, अब तक अपने को सनाथ ओर आपको अनाथ 
समानता था; तथा इसी कारण से आपका नाथ बनने के लिए 
भी तेयार हुआ था। बल्कि मेरे लिए आपका कहा हुआ 
अनाथ” शब्द, मुझे घुरा तथा मिथ्या साल्हूंस हुआ था, लेकिन 
आपने अनाथता-सनाथता का जो रूप बताया, उससे सुन समझ 

, कर, मेरा उक्त विचार बदल गया। अब में, समस्त खांसारिफ 

लोगों. के साथ ही अपने आपको अनाथ मानता हूँ और आप ऐसे 

संयमी को सनाथ मानता हूँ। 


हे आर्य, बन्धु-बान्धबों से युक्त भी आप ही हैं। अब तक 

में यह समझता था, कि जिसके माँ, बाप, बहन, भाई, ख्री आदि 

परिवार ओर स्वज्ञातीय ल्ञोग तथा नौकर चाकर आदि हों, वही 

' बन्धु बान्धबों से युक्त है, लेकिन आपके उपदेश ने, मेरा यह 
अंम मिटा दिया। में समक गया, कि इनके होने से कोई भरी 

बन्धु-बान्धव युक्त नहीं हो सकता। क्योंकि, जो असमय में 
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काम आवें, वे ही बन्धु बान्वव हँ। माता, पिता, आदि कोई 
भी, असमय में सक्लयता नहीं कर सकते | कष्ट के समय यदि 
ये लोग सद्दायता कर सकते होते-तो आपके ये सब थे, फिर आप 
का कृष्ट क्यों न सिंटा दिया ! जब कष्ट-मुक्त नहीं कर सकते 
तो फिर बन्खु-बान्धव केले ? आपका उपदेश झुन कर, मेरे हृदय 
में यह विश्वास हो गया, कि मनुष्यों से बन्धु-बान्धव युक्त नहीं 
हो सकता, न वे कष्ट के समय सहायता करके कष्ट-मुक्त ही कर 
सकते हैं। हाँ कष्ट बढ़ा अल्ले दें। उन लोगों: में कछ मिटाने 
की क्षमता दै ही नहीं। कछ्ठ को तो संयम 'ही दूर कर स्रकता 
है, जेसे आपका कष्ट संयम ने दूर किया था। हे झुनिराज, 
कष्टों से मुक्त करने वाला संयम आपमें मौजूद है, इसलिए वन्धु 
बान्धबों से युक्त भी आपही हैं । 


संयम में दृढ़ होने पर, कष्टठों का कारण ही मिट जाता है । 
क्योंकि, जो कष्ट होते हैं, वे पाप-कर्म के ही कारण; और संयम 
से पाप-कर्स का विरोध हो जाता है। जब कारण ही मिट 
गया, तब कार्य कहाँ ! इसके सिवा, संयमी लोग, कष्टों को 
कष्ठ नही मानते। सांसारिक लोग, जनन्हें कष्ट कहते हैं, 
संयमी लोग, उन्हें ही अपना सहायक मानते हैं। संयमी विचा- 
सते हैं, कि 'ये कष्ट नहीं हैं, किन्तु 'इसारे संयमकी परीक्षा 
करने वाली फसोटी है, ओर इस कसौटी के पीछे ही बह सुख 
छिपा हुआ है, जिसके लिए हमने संखार त्याग कर संयम त्रिया 
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है। कष्ट, ये नहीं है, किन्तु पुनः पुनः संसार में जन्सना मरना, 
ही कष्ट दै। यदि जन्म-मरण का दुःख मिट जावे, और इस दुःख 
मिटने के बदले में,हमें यह शरीर भी दे देना पड़े, तो हजे नहीं।” 
इन बिचारों के कारण, संयमी के समीप कष्ट तो आते ही नहीं | 


राजा श्रेशिक, सनाथी सुनि से कहता है--. 

 त॑ पति नाहो अणाहांणं सब्व भयाण संजया। 
खामोमि ते महाभाग इच्छामि अखुसासिउ' ॥४$॥ 
पुच्छिजण मए तुब्म॑ ज्याण विस्थोय जं कओ । 
-निंमंतिया य भोगेंहि त॑ सब्ब॑ मरिसेहि मे ॥४७॥ . 


भावार्थ--हे मुनिराज, सब अनाथ प्राणियों के' नांथ आप 
ही हैं। हे महाभाग, में आपकी शिक्षा को इच्छता हूँ-स्वीकार 
करता हूँ-ओर आपसे क्षमा-प्राथेना करता हूँ। मैंने, प्रश्न करके 
आपके ध्यान में विष्न किया ओर आपको भोग भोगने के लिए 
आसन्त्रित किया ; ये सब अपराध क्षमा करे । 


,. हे:मुनिराज, में, आपका अनुशासन आपकी शिक्षा--इच्छुता 
हूँ--स्वीकार करता हूँ। यह बात नहीं दै, कि में आपकी शिक्षा. 
को आपके प्रभांव से प्रभावित होकर, या आपको प्रसन्न करने ' 
के लिए, या स्वीकार न करने पर आप नाराज़ होंगे, इसलिए 
स्वीकार करता द्वोऊँ; किन्तु आपके उपदेश का मनन करके, उसे 


अच्छा समझ कर स्वीकार करता हूँ । मुझे, यह तो भय ही नहीं 
ब्र 
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है, कि आपकी शिक्षा स्वीकार न करने पर, आप नाराज दो 
जावंगे। मेने, जब आपको भोगों के लिए आसन्त्रित किया ओर 
आपको सृपावादी ठहराया, उस समय भी आप रुष्ट नहीं हुए, 


सो आपका उपदेश न मानने पर, आप रुष्ट क्‍यों होगे! इसी 
प्रकार, आपका उपदेश मान लेने से,आपको असाधारण प्रसन्नता 
भी न होगी । क्योंकि, मेने जब आपके रूप सौन्दर्य की प्रशंसा 
की, तव आप पर मेरे कथन का कोई प्रभाव नहीं पढ़ा ओर 
आपने मुझे, अनांथ कह ही तो दिया। इसलिए, आपको 
प्रसन्नता अप्रसन्नता को दृष्टि में रखकर,में आपका उपदेश स्वीकार 
नहीं कर रहा हाँ, किन्तु आपके उपदेश ने, मेरे हृदय को पत्नट 
दिया, मेरी.उल्नटी समझ मिटा दी,.इसलिए में आपके उपदेश: 
को स्वीकारता एवं हृदय में घारण करता हूँ । 


हे महाभाग ! आप, मेरे अपराध क्षमा करो। यद्यपि आप 
क्षमावान्‌ हैं और मेरे अपराधों पर ध्यान न देकर, मुझ पर दया 
ही करते रहे हैं। मेरे अपराधों के बदले में, आपने मुझ पर क्रोध 
नहीं किया, न रुष्ट ही हुए, ओर न बुरा ही माना, किन्तु मुझे 
द्यनीय मानकर, मुझे अनाथ-सनाथ का स्वरूप समभाया कोर 
' मेराश्रम तथा अज्ञान मिटा दिया। फिर भी, यदि मैं अपने अप- 
राघों को आपसे क्षमा न कराऊँ, अब भी मैं अपने अपराधों को 
न समझ सकूँ, तो चह मेरी महान्‌ कृतघ्नता एवं सूखंता होगी। 
सब से पहले तो मैंने आपके ध्यान में विघ्त किया, और आपसे 
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यह पूछ कर आपकी असातना की, कि इस भोग के योग्य 
अवस्था में, आपने दीक्षा क्‍यों ले ली ? यद्यपि मैंने, यह प्रश्न 
अज्ञानवश किया था, क्योंकि, उस समय तक में, इस अवस्था 
को भोग के ही योग्य समझता था; फिर भी वास्तविक बात को 
. सममने से पूर्व ऐसा प्रश्न करना, अपराध है। मैंने आपके ध्यान 
में भी बिघ्त किया और आपसे प्रश्न भी ऐसा किया, कि जिससे 
आपकी आसातना हुईं। यह, मेरा अपराध आप क्षमा करे । 


हे मद्दाभाग !. मेरा दूसरा अपराध यह दै; कि में आपका 
नाथ बनने को तैयार हुआ और आपशो, सांसारिक भोग भोगने. 
के लिए आमन्त्रित किया | यह अउराध भी; सुझ से अज्ञानवश 
ही हुआ हैं । अज्ञान से ही मैंने, आप ऐसे त्यागी को, खांसा: 
रिक भोगों के लिए आमन्त्रित किया था। आप, मेरा यह 
अपराध भी क्षमा करे | 


सांसारिक भोगों के त्यागी सनाथी मुनि को, राजा श्रेणि 
ने, भांग भोगने के लिए आमन्त्रित ही किया था। इस आम- 
न्त्रण को भी, राजा श्ेणिक अपना हअपराध मान रहा है और 
उसे क्षमा करा रहा दै। ऐसी दशा में त्यागियों के लिए भोग- 
सामग्री जुटाना उन्हें भोगी बनाना, या भोगी बनाने की चेष्टा 
करना, कया अपराध नहीं है?! अवश्य ही अपराध है, और 
बहुत से लोग इस बात को जानते भी हैं, फिर भी इस पाप में . 
क्यों प्रवृत होते हैँ, यह समझ में नहीं आता | 
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राजा श्रेणिक कहता द्वै--हे महामुनि, मेरा तीसरा अपराध 

यह है, कि मैंने आपके कथन को सिथ्या कह कर, आपके महा- 
त्रत को दूषित बताया। यद्यपि, आपने मुझे अनाथ ठीक ही 
कहा था, लेकिन सें अनाथ हू और जिन्हें में, सचमुच अनाथ 
'जमझ रहा था, वे आप सनाथ हैं, यह- बात मेरी समम में, आप 
का उपदेश सुनने पर ही आई। मैंने, अज्ञानवश आपकी 
असातना की, इसके लिए, मैं आप से क्षमा प्रार्थना करता हूँ । 
आप, क्षमा करें। यद्यपि आप सन्त हैं; आपके समीप कोई 

अपराधी या उपकारी तो है ही नहीं। चाहे कोई आपकी निन्‍्दा 

करे या प्रशंसा, आपकी अवज्ञा करे या वनन्‍्दना, आप सभी पर 

समान कृपा रखते हैं। यह सन्‍्तों का स्वाभाविक लक्षण ही 

है। फिर भी, मैं अपने आत्मा को हलका करने के- लिए 
अपने हृदय को शुद्ध बनाने के लिए और अपने पापों से निवत॑ने के 

लिए आपसे क्षमा-प्राथना करता हूँ। आप, मुझे क्षमा प्रदान करें। 


यह कह कर, श्री सुधर्मा स्वामी, श्री जम्बू स्वामी से 
' कहते हैं. 
एवं थूणिताय से रायसीहो | 
अगुगारसी हूं परसाइ भत्तिए | 
स्‌ ओरोहो य स॒ बन्धवों य 
भम्माणुरत्तो 'विमलेर चेयता ॥५८॥ 
उस्ससिव रोमकृपों काउणय - पयाहियां | 
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अमिवन्दिऊण पिससा अइयाओ नराहिवों ॥५६॥ 


भावार्थ--वह राज सिंह श्रेणिक, इस प्रकार भक्ति पूबक 
: मुनिसिंह की स्तुति करके, निर्मेल मन से, बन्धु बान्धवों ओर 
अन्तःपुर सहित धर्म का अचुरागी हुआ। प्रसन्नता के कारण, 
' उसके शरीर में, रोमांच हो रहा था। वह, सुनि की प्रदक्षिणा 
एवं मुनि को बन्दना नमस्कार करके, अपने स्थात्न पर चला 


गया । 


राजा श्रेणक, उस समय के राजाशओओ में, सिंह के समान 
बढ़ा माना जाता था। दूसरे राजाओं की अपेक्षा, उसमें, बल 
बुद्धि, साहस, घेर्य, आदि सदूगुण भी अधिक थे, राज्य विस्तार 
, भी अधिक था, वेभव सम्पदा में भी अप्रतिभ था। इसी प्रकार 
चह्द सत्य बात को स्वीकार करने, या कहने में भी भय या.संकोच 
'नहीं करता था। सनाथी मुनि ने, प्रारम्भ में जब उसे अनाथ 
बताया था तब उसने मुनि से निर्भयता-पृर्वक यह कहा था, कि 
मैं अनाथ फैसे हों ९ मुनि कोड झूठ तो न बोलना चाहिये |! 
इस प्रकार निर्भयता-पूर्वेंक बात कहने का साहस, प्रत्येक आदमी 
में नही हो सकता। उस समय तक, वह अपनी बात सत्य समझ 
रहा था,इसलिए,सुनि को बात को मिथ्या बताने में, वह किंचित 
भी भयभीत नहीं हुआ | इसी प्रकार, जब उसने अनाथता का 
स्वरूप समझ लिया,तब अपने आपको अनाथ मानने में,सकुचाया 
भी नहीं। बल्कि, सनाथी मुनि का उपदेश स्त्रीकार कर लिया । 
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राजा श्रेणिक ने, पहल्ले तो मुनि के सामने जाते ही उन्हें 
बन्दन-नमस्कार किया था। पश्चात्‌ सुनि से अपने प्रश्नों का उत्तर 
सु कर उनका उपदेश श्रवण करके जाने के समय भी उसने क्षसा- 
प्राथना की ओर प्रदक्षिणा एवं वन्‍्दन-नस स्कार किया। यह, साधुओं 
छे समीप जाने आने एवं प्रश्न करने आदि के समय कास में लाई 
जाने वाली, बहुत साधारण सभ्यता है। इस सभ्यता एवं भक्ति 
के बिना, किसी सहुपदेश से पूर्णतया लाभ भी नहीं होता 


सनाथी मुनि ने, राजा श्रेणिक्त को जो उपदेश दिया था; 
उसमें उन्होंने ऋद्धि-सुख या स्वगं का लोभ नहीं बताया था, 
किन्तु सांसारिक बातों से, परान्नमुख होने का उपदेश दिया था। 
फिर भी झुनि का उपदेश सुनकर, उसे अपव हष हुआ । वह, 
वीर ओर सत्य का जिज्ञासु था। इसी कारण, मुनि का उपदेश 
सुनकर, उसने अपना हृदय पत्नटने मे, किंचित भी देर नहीं की । 


उसने अपने पर्व-विचारों को त्याग दिया ओर मन में किसी प्रकार 
की सत्लीनता रखे विना, निर्मल मन खे, सनाथी सुन्ति द्वारा उपदे: 
शित धर्म का अनुरागी हुआ। सनाथी मुनि के उपदेश द्वारा 
प्राप्त घ्म से, केवल उसने अकेले ने ही लाभ नहीं लिया, किन्तु 
अपने साथ ही, रानियों एवं वन्धु-बान्यवों को भी उस घ॒र्म का * 
लाभ दिया। अर्थात्‌ , वह बन्धु वान्धचों और रानियों सहित 
धर्स का अनुरागी हुआ। 


सत्य के जिज्ञासु बीर का हृदय,. सच्चो उपदेश से बहुत 
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जल्‍दी पलट जाता दै । ऐसा व्यक्ति; हुरामद् या पक्षपात में नहीं 
पड़ता । यद्द बात दूसरी दै कि परिस्थिति आदि के विचार से, 

, ऐसा व्यक्ति, प्रकट में अपनी मान्यता न पत्नट सके, लेकिन उच्च 

_ छुल एवं उच्च करणीवाला व्यक्ति, सच्ची वात स्वीकार करने में, 
कदापि देर न करेगा। सुनि के सर्च उपदेश को स्वीकार फरने, 
एवं व्यवहार में इस उपदेश को दृष्टि में रखने के कारण ही, 
राजा श्रेणिक, भविष्य में पद्मताथ नाम को तीथेड्वर दोगा।... 


श्री सुधर्मा स्वामी कद्दते हैँ 


इयरो वि गुर समिड्धो तिगुत्ति गुत्तो तिदृंड विरओ य | 
विंहग इव विप्मुक्को विहरइ वतुहं विगय मोहों ॥ $० ॥ 


: भावार्थ--गुणों से समृद्ध, निगुप्ति से सुप्त आर मन वचन 
काय स किसी को दण्ड न देनेवाले सनाथी मुनि भी, बन्धन 
रहित स्व॒तन्त्र पत्ती की तरह, मोह रहित अन्यन्न विचरने लगे। 


संयम के नियमों का पलिन करना, त्रिगुप्ति से गुप्त रहना 
और मन वचन काय से किसी भी जीव को ढुःख न देना, यह 
तो संयमी का कत्त व्य दे दी, लेकिन जिस प्रकार स्वतंन्त्र पक्षी 
एक जगद से दुसरी जगद्द उड़ता रहत्ता है, उसी प्रकार एक 
जगह से दूसरी जगह विचरत्ते रहना, किसी एक स्थान से मोह 
करके उसी स्थान पर न रहत्ता भी, सुनि का कृप्त व्य है। राजा 
श्रेणिक, सनाथी मुनि का उपदेश सुनकर उनका भक्त बन गया 
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था, फिर भी सनाथी मुनि राजग्रृह् नगर या उसके बाग में, 
अधिक नहीं ठहरे, किन्तु वहाँ से विद्वार कर गये। इस प्रकार 
अमण करते रहनेवात्षा साधु दी संयम का पालन कर सकता 
है। वृद्धावस्था, बीमारी, आदि एवं चातु्मांस के सि्रा किसी 
एक स्थान पर अधिक समय तक रहना, मुनि-कप्त व्य के विरुद्ध दै। 


श्री सुधर्मा स्व्रामी ने, श्री सनाथी मुनि छारा वणित श्रनाथता 
सनाथता का स्वरूप, श्री जम्बू रवामी को सुनाया। इस स्वरूप 
को सममकर जो अनाथता का परित्याग करेगा, एवं जो ऐसे 
अनाधता के त्यागी की उपासना करेगा, वह, परम्परा पर भव- 
बन्धन से छूटकर मोक्ष प्राप्त करेगा। ह 


३० शान्ति | 


